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ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ತುಜಆತಷ್ಟೊಆಗಾದ 
ಅಲ್ಪಸ೦ಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಆದವರು ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಸಶ್ಯರು ತಮ್ಮ ಮೂಲ ಒಂದೇ 
ಎಂಬುದನು ಅಲಿತು ಒ೦ದಾದುವುದಿಲ್ಲವೊಂ, 
ಅಲ್ಲಯವದೆದೆ ಶೋಷಹ ಮಹಾಜನರ 
ಅಡಿಯಾಜುಗಜಾನಿಯೇ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ದಅತರು ಹೈ ಮುಂದೆ ಮಾಡಿದಾಗ 
ಉಜದವರು ಅವರ ಕೈಹಿಡಿಯುವುದೊಂದೇ 
ವಿಮೋಚನೆಯ ಮಾರ್ಗವಾಲಿದೆ. 
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ಓದುವ ಮುನ್ನ 


ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಹಿ೦ದುಳಿದವರು ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಸವರ್ಣೀಯ ಮೂಲದ 
ಬಜ ಜು 'ಳು ಒಂದಾಗಿ ದೇಶದ ಪ್ರಜಾಪ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಬೇಕೆ೦ಬುದು 
ಕಾಲದ ಕರೆಯಾಗಿದೆ. ಇವರೆಲ್ಲ ಒಂದಾಗುವುದು ಯಾರ RN, ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ 
ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಂ ಧರ್ಮಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ 
ಎಕಾರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸುತ್ತಿರುವ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಶಕ್ತಿಗಳ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು 
ದಮನಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ನಾವೆಲ್ಲ ಒಂದಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ 
ಪ್ರಜ್ಞಾವ೦ತರು ಅರಿಯಲೇ ಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳು ಪವಿತ್ರವಾಗಿವೆ. ಅವುಗಳನ್ನು ರಸ್ತೆಯ 
ಮೇಲೆ ತರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳು ನಮ್ಮ ನಮ್ಮ 
ಸಮಾಜಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತವಾಗಿವೆ. ಅವುಗಳ ಪ್ರದರ್ಶನ ಸಾರ್ವಜನಿಕ 
ರಸ್ತೆಗಳ ಮೇಲೆ ಆಗಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 'ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವೇ ಈ ದೇಶದ ಧರ್ಮ; 
ಸಂವಿಧಾನವೇ ಈ ದೇಶದ ಧರ್ಮಗಂಥ'. ಇವೆರಡೂ ಸೇರಿ ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಧರ್ಮ 
ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಹೊಂದಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಾವೆಲ್ಲ ಮನಗಂಡು ಭಾವೈಕ್ಯದ ಭಾರತವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಉಗ್ರಸ್ತರೂಪ ತಾಳುತ್ತಿರುವ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದಿಯಾಗುತ್ತಿರುವ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳು 
ದೇಶದ ಬಹುಪಾಲು ಹಿ೦ದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಬದುಕಿಗೆ ಕಂಟಕವಾಗಿ 
ಪರಿಣಮಿಸಿವೆ. ಈ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಕಡಿಮೆ ಇದ್ದರೂ 126 ಕೋಟಿ 
ಭಾರತೀಯರನ್ನು ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ. ಹಿಡಿದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಹವಣಿಸುತ್ತಿವೆ. 
ದಲಿತರ ಮೇಲಾಗುತ್ತಿರವ ಹಿ೦ಸೆಯಂತೂ ಹೇಳತೀರದಷ್ಟಾಗಿದೆ. ಮಹಿಳೆಯರ 
ಮೇಲೆ ಅತ್ಯಾಚಾರ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿದೆ. ಬಡ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಜೀವ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡು 
ಬದುಕುತ್ತಿರುವಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದೊದಗಿದೆ. ಈ ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು ಗಮನಿಸಿದ 
ದೇಶದ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ, ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವರ್ಗಗಳ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು 
ಬಡತನ, ನಿರಕ್ಷರತೆ, ಜಾತೀಯತೆ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ, ಕೋಮುವಾದ, ಉಗ್ರವಾದ ಮತ್ತು 
ಬ೦ಡವಾಳಶಾಹಿ ಹಾಗೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಶೋಷಣೆಯ ಎರುದ್ಧ ತಮ್ಮದೇ 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ಅಥವಾ ಸಾಮೂಹಿಕ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. "ಅವರಿಗೆಲ್ಲ 

ಚ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವುದು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಬುದ್ಧ, ಬಸವ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮತ್ತು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಅಹಿಂಸಾ ಮಾರ್ಗ 
ದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತ ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರ ಕನಸಿನ ಭಾರತದ ನಿರ್ಮಾಣದ ಕಡೆಗೆ 


iV ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ನಾವೆಲ್ಲ ಗಮನ ಹರಿಸಬೇಕಿದೆ. 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, 
ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರಿಗಿದ್ದ ಕಾಳಜಿ ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. 
'ಶುಷ್ವ ಧಾರ್ಮಿಕತೆಯನ್ನು ಅವರು ಎಂದೂ ಇಷ್ಟಪಡಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ನಮ್ಮ 
ಶರಣರ ಹಾಗೆ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ನಂಬಿದವರಾಗಿದ್ದರು. ಅದ್ವೈತದ 
ಮಹಾನ್‌ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದ ಅವರು ಅದು ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಬಾರದಿದ್ದರೆ 
ನಿಷ್ಟಯೋಜಕ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು. 


ಈ ಪುಸ್ತಕ ಓದುವ ಮುನ್ನ ವಿವೇಕಾನಂದರ ಮಾತುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ 
ಹರಿಸಬೇಕಾಗಿ ಮನವಿ. 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 


THUS SPOKE SWAMI VEVEKANANDA 


1) Iamnometaphysician, no philosopher, nay, no saint. 8017 am poor, 
I love the poor. (Collected Works of Vivekananda Volume V - page 
58) 


2) Do you have your fellow men? Where should you go to seek for 
God- 16 not all the poor, the miserable, the weak, gods? Why not 
worship them first? (Volume V Page 51) 


3) The Peasants and weavers and the rest, who have been conquered 
by foreigners and are looked down upon by their own people- it is 
they who from time immemorial have been working silently, without 
even getting the remuneration of their labours! (Volume VIl- page 
358) 


4) Anditis you who are actually doing this, ye ever-trampled labouring 
classes of India! I bow to you. (Volume VII -page 359) 


5) Advaitism is the last word of religion and thought and only position 
from which one can look upon all religions and sects with love. I 
believe it is the religion of the future enlightened humanity... If ever 
any religion approached to this equality in an appreciable manner, it 
1s Islam and Islam alone. .. 1 am firmly persuaded that without the 
help of practical Islam, theories of Vedantism, however fine and 
wonderful they may be, are entirely valueless to the vast mass of 
mankind... For our own motherland a junction of the two great Sys- 
tems, Hinduism and Islam- Vedanta brain and Islam body- is the 
only hope. I see in my mind's eye the future perfect India rising out 
of this chaos and strife, glorious and invincible, with Vedanta brain 
and Islam body. (Volume VI- Page 16) 


6) Religion has no business to formulate social laws and insist on the 
difference between beings, because its aim and end is to obliterate 
all such fictions and monstrosities. 


+ + 
೪೪ 
+ ಕ್ಕಿ ಕ್ಕಿ 


ನಿವೇದನೆ 


ನ ಶೂದ್ರಾಯ ಮತಿಂ ದದ್ಯಾನ್ನೋಚ್ಛಿಷ್ಟಂ ೦ನ ಹವಿಷತಂ!। 


ನ ಚಾಸ್ಕೋಪದಿಶೇದ್ದರ್ಮಂ ನಚಾಸ್ಯ ವ್ರತಮಾದಿಶೇತ್‌ ॥ | 

ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ 4 ಶ್ಲೋಕ 80 

(ಶೂದನಿಗೆ ಬುದ್ಧಿ ಹೇಳಬಾರದು [ಓದು ಕಲಿಸಬಾರದು], ಯಜ್ಞದ ಹವಿಸಿನ 

ಶೇಷವನ್ನು ಹಾಗೂ ಎಂಜಲನ್ನು ಕೊಡಬಾರದು. ಧರ್ಮೋಪದೇಶ ಮಾಡಬಾರದು. 
ವ್ರತಾಚರಣೆಯನ್ನು ಹೇಳಿ ಜತ್‌ 


ವಾಸಾಂಸಿ ಮೃತಚೇಲಾನಿ ಭಿನ್ನಭಾಂಡೇಷು ಭೋಜನಮ್‌ | 
ಕಾರ್ನಾಯಸಮಲಂಕಾರಃ ಪರಿವಜ್ನಾ ಚ ನಿತ್ನಶಃ ॥ 
ಣ ವ್‌ ಶಿ 
ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ 10, ಶ್ರೋಕ 52 
([ಚ೦ಡಾಲರು ಮತ್ತು ಶ್ಚಪಚರು] ಒಡಕು ಮಣ್ಣಿನ ಪಾತ್ರಯಲ್ಲಿ ಉಣ್ಣಬೇಕು. 


ಹೆಣದ ಮೇಲಿನ ಬಟ್ಟೆಯನ್ನು ಉಡಬೇಕು. ಕಬ್ಬಣದ ಬಳೆ ಇತ್ಯಾದಿಗಳೇ ಇವರಿಗೆ 
ಆಭರಣಗಳು. ಇವರು ಸದಾ ಅ೦ಡಲೆಯುತ್ತಿರಬೇಕು.) 


ಸರ್ವಂ ಸ್ಪಂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಸ್ಥೆ ದಂ ಯತ್ಶ್ಕಿಂಚಿಜ್ಜಗತೀಗತಂ | 
ಶ್ರೇಷ್ಠೆ ನಾಭಿಜನೇನೇದಂ ಸರ್ವಂ ವ್ಯ ಬ್ರಾಹ ಣೋತರ್ಹತಿ | 


ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ 1, ಶ್ಲೋಕ 100 
(ಈ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿರುವುದೆಲ್ಲವೂ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನದಾಗಿದೆ. ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಜನ್ಮವನ್ನು 
ಪಡೆದದ್ದರಿ೦ದ ಇದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಹೊ೦ದಲು ಅವನು ಅರ್ಹನಾಗುತ್ತಾನೆ.) 
ಶಕ್ತೇನಾಪಿ ಹಿ ಶೂದ್ರೇಣ ನ ಕಾರ್ಯೋ ಧನಸಂಚಯಃ | 
ಶೂದ್ರೋ ಹಿ ಧನಮಾಸಾದ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣಾನೇವ ಬಾಧತೆ ॥ 
ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ 10, ಶ್ಲೋಕ 129 
(ಧರ್ನಾಜನೆ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳಿದ್ದರೂ ಶೂದ್ರನು ಧನವನ್ನು 


ಗಳಿಸಬಾರದು. ಹಣ ಸಂಪಾ ಹಾದನೆ ಮರಾಜರ "ಶೂದ್ರನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು. 
ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತಾನೆ.) 


“ಏಕೋತಲುಬ್ದಸ್ತು ಸಾಕ್ಷೀ ಸ್ಯಾದ್ದಹ್ಟ್ಯಃ ಶುಚ್ಯೋತಪಿ ನ ಸ್ತಿಯಃ | 
ಸಿ ಸ್ತೀಬುದ್ದೇರಸ್ಥಿರತ್ಪಾತ್ತು ದೋಪೃಶ್ಚಾನ್ಯೇಪಿ ಯೇ ವೃತಾ 


-ಮನುಸ್ಸೃತಿ ಅಧ್ಯಾಯ 8 ಶ್ಲೋಕ 77 
(ದುರಾಶೆಯ ಪುರುಷನ ಒಂದೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾದರೂ ಸಾಕಾಗಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಶುದ್ಧಾಚರಣೆಯುಳ್ಳವರಾದರೂ ಸ್ಲೀಯರು ಸ್ವಭಾವತಃ ಚ೦ಚಲೆಯರಾದ್ದರಿ೦ದ 


Vi ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಅವರು ನುಡಿಯುವ ಸಾಕ್ಷಿಯು ವಿಶ್ವಾಸಾರ್ಹವಲ್ಲ. ಹಾಗೆಯೆ ದುಷ್ಪರೂ ಪಾಪಿಗಳೂ 
ಕೂಡ ವಿಶ್ವಾಸಾರ್ಹವಾದ ಸ ಸಾಕ್ಷಿಗಳಲ್ಲ.) 

ವೈದಿಕ ಧರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ "ಅಡಿಪಾಯವಾಗಿರುವ ಮನುಸ ಸ್ಮೃತಿಯು ಮೇಲೆ 
ಕ ಶ್ಲೋಕಗಳಿಲದಲೇ ತುಂಬಿಹೋಗಿದೆ. ಶೂದ್ರರನ್ನು, ಅ೦ತ್ಯಜರನ್ನು 
ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರನು ನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕುತ್ತ, ಸವರ್ಣೀಯ ಪ ಪುರುಷರಾದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, 
ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯರ ಹಿತರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿಯೇ ಈ ಮನುಸತಿ ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿದೆ. 
ಅವರಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೇ ಶ್ರೇಷ್ಠರು. ತದನ೦ತರ ಬರುವವರು ಕ್ಷತ್ರಿಯರು. ಆಮೇಲೆ 
ವೈಶ್ಯರು. ಒಟ್ಟು ಜನಸಂಖ್ಯೆಯ ಶೇಕಡಾ 90ರಷ್ಟು ಇರುವ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣದವರು 
| ಹ ಸ್ಪಶ್ಯ ಸ್ಕರನ್ನು ಎ 4೫ ಸಾಂಸ ತಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಕಡೆಗಣಿಸುತ, ಭಿ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸದೃಢರಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ 

ನುಸ್ಮತಿಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಮನುಸ್ಮತಿಯೇ ಸನಾತನವಾದ ವೈದಿಕ 

ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಆಧಾರಸ್ತಂಭವಾಗಿದೆ. 

ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಅವೈದಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕೆ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳ 
ಎತ್ತಿಕಾ ಸವಿದೆ. ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ಮಾನವರಲ್ಲಿ ವರ್ಣ, pe ಉಪಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶೃತೆಯನ್ನು ಸ್ಥ ಪ್ಲಿಸುವ ಮೂಲಕ, ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವಾದ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು 
ಪಂಚಮರನ್ನು ಸಿ ಆಳುವ ನೀತಿಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದ ಈ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ 
ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು "ವಿರೋಧಿಸುವುದರಲ್ಲಿ ಸ ಲೋಕಾಯತರು ಎನಿಸಿ 
ಕೊರಿಡ ಸತ್ತ ಯುದ್ಧವನ್ನು ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಯತ್ನಿಸಿದ ಚಾರ್ವಾಕನೊಬ್ಬನನ್ನು 
ಕೌರವರು ಮತ್ತು ಪಾಂಡವರು ಕೂಡಿಯೆ ತ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದ ಪಸಂಗ 
ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬರುತ್ತದೆ. "ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ ಬದುಕೇ ಸ ಸತ್ಯ' ಎಂದು 
ಸಾರಿದ ಚಾರ್ವಾಕರ ಕೊಲೆ ಮಾಡುತ್ತ ಅವರ ಅವೈ ದಿಕ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನೆಲ್ಲ 
ಸನಾತನವಾದಿಗಳು ಸುಟ್ಟುಹಾಕಿ ದರು. | 
' ತದನಂತರ ಬಂದ ಜೈನರು ಕೂಡ ಅವೈದಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿ 
ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ಮುಂದೆ ಐವತ್ತು ಷಾ 
ನಂತರ ಬಂದೆ ಬುದ್ಧ ಕೂಡೆ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣಜೇದಕೆ ಸ ವಿರುದ್ದವಾದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಪಾಲಿಸಲು ಸಾಧ 'ವಾಗುವಂಥ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ರೂಪಿ ಇ 
ಮುೂವಲಳಿಲದ ಏಕತೆಗಾಗಿ ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಹ್‌ ತತ್ತ್ವಗಳಂದರೆ ನಾಲ್ಕು ಆರ್ಯ 
(ಗೌರವಾರ್ಹ) ಸತ್ಯಗಳು. "ದುಃಖ ನಿರೋಧಗಾಮಿನೀ ಪ್ರತಿಪದಾ” ಎಂಬ ನಾಲ್ಕನೆಯ 
ಆರ್ಯಸತ್ಯವು ಅಷ್ಟಾಂಗಿಕ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಅಹಂಕಾರ ಜಾ 
ಮಾಡುವ "ಸಮ್ಮಕ್‌ (ಪರಿಶುದ್ದ) ದೃಷ್ಟಿ, pe ಹಿಕೆಸ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವ 
ಸಮ್ಯಕ್‌ ಸಂಕಲ್ಪ ಭಾವೃಕ್ಕದ ಮೃದು ಮಾತುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸುವ 
ಸಮ್ಮಕ್‌ ವಚನ, ದುಷ್ಪತ್ವಗ le ದಾಸ. ಸಮ್ಮಕ್‌ ಕರ್ಮಾಂತ, ಸಮಾಜಮುಖಿ 
ಜೀವನ ನಡೆಸಲು ಕಲಿಸುವ ಸಮ್ಯಕ್‌ ಆಜೀವ, ಒಳ್ಳೆಯ ವಿಚಾರಗಳಿಗಾಗಿ ಮಾನಸಿಕ 
ಕಸರತ್ತು ಮಾಡಿಸುವ ಸಮ್ಮಕ್‌" ವ್ಯಾಯಾಮ, ಸುಖ ದುಃಖಗಳ ಪರಿಶೀಲನೆ 


ತ 


ನಿವೇದನೆ Vil 


ಮಾಡುವ ಸಮ್ಯಕ್‌ ಸ್ಮೃತಿ ಮತ್ತು ಚಿತ್ತವನ್ನು ಏಕಾಗ್ರವಾಗಿಸಿ ಧ್ಯಾನಿಸುವದನ್ನು 
ಕ ಸಮ್ಮಕ್‌ ಸಮಾಧಿ. ಇವೇ ಅಷ್ಟಾಂಗಿಕ ಮಾರ್ಗಗಳು. ಇವು ವೈದಿಕರ 

ಶೋಷಣೆಯ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿವೆ.. ಶೂದರು ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರು ವೈದಿಕ 
Kw: ಹೊರಬಂದು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸಲು ಸಹಾಾಡಿಯಾಗಿವೆ! 
ಶೂದ್ರರ ಮತು ಸ್ತ ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ವಿಮೋಚನೆಯ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯಲ್ಲಿ ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು 
ಮಹಾ ವೃದಿಕಪಂಡಿತ ಆಶ್ಚಲಾಯನನ ಮಧ್ಯೆ ನಡದ ಸಂವಾದ ಬಹು 
ಮಾಡು ಸಾ ಅದರ ಎ ಟಬ 

500 ಜನ ಬ್ರಾಹಣರ ಜೊತೆ ಬುದ್ದನ ಬಳಿಗೆ ಬಂದ |: ಆಶ್ಚಲಾಯನನು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವರ್ಣವೇ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿದೆ ಎಂದು ವಾದಿಸುವನು. ಚರ್ಚೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ, 
"ಹೆಣ್ಣು ಕುದುರೆ ಮತ್ತು ಗಂಡು ಕತ್ತೆಗೆ ಜನಿಸಿದ ಮರಿಗೆ ಏನೆನ್ನುವರು' ಎಂದು 
ಬುದ್ಧ ಕೇಳಿದಾಗ, “ಹೇಸರಗತ್ತೆ' ಎಂದು ಆಶ್ಚಲಾಯನ ಉತ್ತರಿಸುವನು. ಒಬ್ಬ 
ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಕುಮಾರ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕನ್ಯೆಯ ಜೊತೆ ಶರೀರ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಿದಾಗ 
ಜನಿಸುವ ಮಗು ತಾಯಿ ತಂದೆಯರ ಹಾಗೆಯೆ ಮನುಷ್ಯ ಆಗುವುದಿಲ್ಲವೆ ಎಂದು 
ಬುದ್ಧ ಮರುಪ್ರಶ್ನಿಸುವನು. ಆಗ ನಿರುತ್ತರನಾದ ಆಶ್ಚಲಾಯನನು ಬುದ್ಧನಿಗೆ ಶರಣು 
ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. 

ಪಟ್ಟಭದ್ರ ವೈದಿಕ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಇಂಥ ಮಾನವೀಯ ಬೌದ್ದಧರ್ಮ ದೇಶ 
ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗುವಂತೆ ಷಡ್ಯಂತ್ರ ಹೂಡಿದವು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ 
ಸ್ವೀಕರಿಸದೆ ಹೋಗಿದ್ದರೆ ಅದು ಈ ದೇಶದ ಬೌದ್ಧವಿಹಾರಗಳಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಉಳಿಯುತ್ತಿತ್ತು 

12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ವಚನ 
ಚಳವಳಿಯ ಮೂಲಕ ವೈದಿಕರ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎರುದ್ಧ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ೬.2... ಏನಯ್ಯಾ ವಿಪರು ನುಡಿದಂತೆ 
ನಡೆಯರು, ಇದೆಂತಯ್ಯಾ? ತಮಗೊಂದು ಬಟ್ಟೆ (ದಾರಿ) ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೊಂದು ಬಟ್ಟೆ 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗೆ ಸವಾಲಾದ 
ಸಮಗಾರ ಮೂಲದ ಶರಣರಾದ ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮಗನ ಜೊತೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಮೂಲದ ಶರಣ ಮಧುವರಸರ ಮಗಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಶರಣರೆಲ್ಲ ಸೇರಿ 
ನೆರವೇರಿಸಿದರು. “ಇದು ಧರ್ಮಬಾಹಿರವಾದ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ' ಎಂದು 
ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ದೊರೆ ಬಿಜ್ಜಳನ ಮುಂದೆ ವಾದಿಸಿದವು. ವೈದಿಕರ ಶಾಸ ಸ್ತಗಳು 
ಬಿಜ್ಜಳನ ಶಸ್ತ್ರಗಳ. ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ. ಸಾಧಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಹರಳಯ್ಯ "ರುಮಡಷೇ 
ಎಳಹೂಟೆ 'ಶ್ರಕ್ಚಿಯಾಯಿತು. ಬಹಳಷ್ಟು ಶರಣರ ಕಗ್ಗೊಲೆಯಾಯಿತು. ಲಕ್ಷದ 
ಮೇಲೆ ತೊಂಬತ್ತಾರು ಸ ಸಾವಿರ ಶರಣರು ದಿಕ್ಕಾಪಾಲಾಗಿ ಹೋದರು. ಅವರ 
ಬಹುಪಾಲು ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಬೆಂಕಿಗೆ ಅಹುತಿಯಾದವು. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಮಹಾ ಚಳವಳಿ ಭಾರಿ ಸಾವು ನೋವುಗಳಲ್ಲಿ ಅಂತ್ಯಗೊಂಡಿತು. 

ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬುದ್ಧ ಬಸವರ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದರು. 
ಸಹಸಾರು ವರ್ಷಗಳ ಹೋರಾಟದ ಪರಂಪರೆಯಿಂದಾಗಿ ನಮಗೆ ಜಾತ್ಯತೀತ 


ಇಡವ 


Vili ಅಅಹಿ೦ದ ಏಕೆ? 


ಸಂವಿಧಾನ ಲಭಿಸಿದೆ. ಬುದ್ಧ ಬಸವ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ನಮ್ಮ ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ 
ಉಸಿರಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಮಹತ್ವದ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು ಮತ್ತು ದೇಶವನ್ನು ಅಹಿ೦ದ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಅವೈದಿಕವಾದ ಈ ಅಹಿ೦ದ ಪ್ರಜ್ಞೆ: ಒ೦ದೇ ದಿನದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮತಾಳಿದ್ದಲ್ಲ. 
ಕೋಕ ಬ ಬುದ. ಬಸವ ಮತ್ತು. ಇಡೀ ಭಕ್ತಿಪಂಥ "ಚಳವಳಿಗಳು “ 
ಅಹಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಕಳೆದ ಮೂರು "ಸಾವಿರ ದದ ರ್ಷಗಳಿಂದ ಜಾಗೃತವಾಗಿ 
ಇಟ್ಟಿದ್ದರಿ೦ದಲೇ ದತ ಫಲ ನಮಗಿಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಸಂವಿಧಾನ "ಶಕ್ತಿಯ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ದೊರಕುತ್ತಿದೆ. ಸಮಾನತೆಯ ಹರಿಕಾರರಾದ ಎಜಿ ಅರಿವಿನ 
ಭೂಮಿಯನ್ನು ಹದೆಗೊಳಿಸಿದರು. ಆಗ ಬುದನೆಂಬ ಬೀಜ ಬಿದ್ದು ಬಸವನೆಂಬ 
ಮರವಾಗಿ ಚಾಗೆ ಚಾಬಾಸಾಹೇಬ ಎಂಬ ಫಲ ದೊರೆಯಿತು. ಈ ಫಲ 
ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ಮನುಸ ಸ್ಮೃತಿ ತಿಯೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಸಂವಿಧಾನವಾಗುತ್ತಿತ್ತು! 

ಗಾಂಧಿ “ನೆಹರೂ ಮುಂತಾದ "ನಾಯಕರು ಸ್ವಾಂತಂತ್ರ ತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟದ 
ಮುಂಚೂಣಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ಕಾರಣ ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ಆಟ ನಡೆಯದಂತಾಯಿತು. 
ಆದರೆ ಇಂದು ಅದೇ ಕೋಮುವಾದಿ ಮತ್ತು ಉ ಗಗಾಮಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಧರ್ಮಗಳ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ದೇಶವನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿವೆ. ಅಹಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಈ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟಿಸಿ ಜಾತ್ಯತೀತ ಸಮಾಜವಾದಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ತರಲು ಸಾಧ್ಯ. "ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ, "ಹಿಂದುಳಿದ ಮತ್ತು ದಲಿತ ಯುವಜನಾಂಗದ 
ಜೊತೆ ಮೇಲ್ಭಾಶಿಗಳಿಲದ ಬಾ ಇತರ ವಿಚಾರವಾದಿ, "ಉದಾರವಾದಿ, ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಹಾಗೂ ಸಮತಾವಾದಿ ಯುವಕ ಯುಪಶಿಯರು ಒಂದಾಗುವ ಮೂಲಕ ಧರ್ಮಗಳ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ ಬರಲು ಹವಣಿಸುತ್ತಿರುವ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟಿಸ 
ಬೇಕೆಂಬುದು ಕಾಲದ ಕರೆಯಾಗಿಥೆ. 

ಕಾಲು ಶತಮಾನದ ಹಿಂಡೆ ಬರೆದ “ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಹಿಂದುಳಿದವರು 
ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ?" ಲೇಖನ ಇಂದು ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧಿಗೆ ಬರುತ್ತಿರುವುದು 
ಸಂತಸದ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. 

ನನ್ನ ವಿವಿಧ ಪುಸ್ತಕಗಳಿಂದ ಅಹಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಏಳು ಲೇಖನ 
ಗಳನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ದ್ಯಾ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಹೊರ ತರುತ್ತಿರುವ ಭಾರತೀ 
ಪ್ರಕಾಶನದ ಪ್ರಿಯ ಮಿತ್ರ ಬಿ.ಎನ್‌. ಶ್ರೀನಿವಾಸ ಅವರಿಗೆ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳು ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. 


ಧಾರವಾಡ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
08.09.2016 


(ಅ೦ತರ್ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಾಕ್ಷರತಾ ದಿನ) 
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ಬಸವಣ್ಣ ಏಕೆ ಬೇಕು? 60 


Hair cutting is the job, not the religion of barbers. Shoe making 
15 the job, not the religion of shoe makers. The same way, per- 
forming poojas and saying prayers are the jobs of Brahmins, not 
their religion. - Mahatma Jyotiba Phule 


The most potent weapon in the hands of the oppressor is 
the mind of the oppressed. - Steve Biko 


(Steve Biko (1946-1977) was one of the South Africa's 
most significant political activists and a leading founder of South 
Africa's Black Consciousness Movement. Young Steve Biko's 
death in police detention in 1977 led to his being hailed as a 
martyr of the anti-Apartheid struggle.) 


ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು. ದಲಿತರು 
ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ? 


ಭಾರತವು ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಕಷ್ಟದ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಇಂದು 
ಎದುರಿಸುತ್ತಿದೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಎರಡು ನೂರು ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ 
ನೇರವಾಗಿ "ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುತ್ತಾ ಜತ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ದೋಚಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡ್‌ಗೆ 
ಸಾಗಿಸಿದರು. ಈ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ 
ಮತ್ತು ವರ್ಗಗಳ ಜನ ಒಂದಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಾ ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಗಳಿಸಿದರು. 
ಭಾರತದ ಜನ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಒಂದು ಉದ್ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದಾದದ್ದು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ : ಹೋರಾಟದ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ. ಅದಕ್ಕೂ “ಹಿಂದೆ = ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸ ಸಾಕಷ್ಟು ಜಾತ್ಯತೀತ 
VR Es) ಜೈನರು, ಬೌದ್ಧರು, ಶರಣರು, ಸಿ್ಬುರು, 
ಸಂತರು, ಸೂಫಿ ಸಂತರು, ದಾಸರು ಮತ್ತು ತತ್ತಿ ಪದಕಾರರು ಜಾತ್ಯತೀತ 
ಸಮಾಜವನು, ಸಷಿಸಲು ಹಣಗಿದರು. ಜನ ಗ ಮೇಲೆ ಜನ್‌ 


ದ್ದ ಶು ಲ 
ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಬೀರಿದರು. ಆದರೆ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಕ್ರಾಂತಿ, ವಿಜ್ಞಾನ, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ, 


ಸ (ಯು 


ಲ್ಕ 


ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥ ಮತ್ತು ತೀವ್ರವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟದ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಜೌ 4 ತಮ್ಮ ಜಾತಿ "ಮತು ಧರ್ಮಗಳ 
ಲಕ್ಷ್ಮಣರೇಖೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಬೀದಿಯ ಮೇಲಾದರೂ ಒಂದಾಗುವುದನ್ನು ಕಲಿತರು. 
ದುಃಖದ ವಿಚಾರವೆಂದರೆ ಈ ಒಂದಾಗುವಿಕೆಯು ಭಾರತೀಯರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ 
ಮೇಲೆ ಆಂತರಿಕ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುವಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಲಿಲ್ಲ. 

ಸದ್ಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಬಂದು ಅರ್ಧ ಶತಮಾನ ಕಳೆದುಹೋದರೂ 
ಜಾ ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ಕಲಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂಥ ವಾತಾವರಣ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ. ಗೆ ಹಾಗೇ (ಬಿ ದೈಹಿಕವಾಗಿದ್ದ ್ಪ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ 
ಒ೦ದಿಷ್ಟು ತೊಲಗಿತು. ಆದರೆ ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋಯಿತು. 
ಜಾತಿ ಜಾತಿಗಳ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ ಅಪನಂಬಿಕೆ ಇಂದು 
ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಇದರ ಲಾಭವನ್ನು 
ಪಡೆದುಕೊಂಡು ಇಡೀ ದೇಶವನ್ನು ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಹವಣಿಸು 
ತ್ರಿವೆ. ಜಾತ್ಯತೀತ ಭಾರತದ ದುರಂತವೆಂದರೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು 


ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಮತ್ತು ಪರಿಶಿಷ್ಟರಲ್ಲಿನ ಅನೇಕರು ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ಜೊತೆ 
ಕೈಗೂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು 'ಭಾರತವನ್ನು ಬಂಡವಾಳ. ಹೂಡುವ 
ತಾಣ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮಾರಾಟ ಮಾಡುವ ಮಾಡುಕಟ್ಟೆ ಎಂದು 
ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಭಾರತೀಯರೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಬಂಡವಾಳ ವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ 
ಇರುವ ಕೂಲಿಗಳು ಮತು ತಮ್ಮ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುವ ಗಾಹಕರು ಮಾತ್ರ, ಹ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಶಾಹಿಗಳು ತಮ್ಮ ಅಭಿವೃ ದ್ದಿಗಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಉದಾರೀಕರಣ. ಖಾಸಗೀ 
ಕರಣ, ಬಹುರಾಷ್ಟೀಯ ಕಂಪನಿಗಳ ವಿದೇಶಿ ಬಂಡವಾಳ, 
ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ, ಮುಕ್ತ ಆಮದು ನೀತಿ ಮತ್ತು ಭಾರತದ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯನು 

| ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ “ತಮ್ಮ ಏಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಹವಣಿಸುತ್ತಿರುವ ಕೋಮುವಾದಿ 
ಗಳ ಕುತಂತ್ರಗಳು ಜೊತೆಜೊತೆಯಾಗಿ 'ಹೋಗ ತ್ತಿವೆ. ದೇಶವನ್ನು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ 
ಬಹುಮತದಿಂದ ಆಳುವ ಹೆಬ್ಬಯಕೆ ಹೊಂದಿರುವ ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ 


ಸಾಮಾಜ ಶಾಹಿಗಳು ಕುಮ್ಮಕ್ಕು "ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದಾ ರೆ. 


ದ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಹಿತಾ ಸಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಬಳಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಭಾರತವನ್ನು. ಆಕುಕ ತಮ್ಮ ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಬಿ ಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು 
ದೇಶವನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಅಳಿದರೆ ಅಮೆರಿಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ 
ಆಳಲು ಶತಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ ಶಾಹಿಗಳ ಸುಲಿಗೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಹೊಡೆಯುವಂತಿತ್ತು. ಕಪ್ಪು ಬಿಳುಪಾಗಿತ್ತು ಬಿಳಿಯರ ವಿರುದ್ಧದ ಹೋರಾಟಕ್ಕಾಗಿ 
ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಅಣಿಗೊಳಿಸುವುದು ಭಾರಿ ಕಷ್ಟಕರವೇನಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ೦3 
ಜಾಗತೀಕರಣದ eee ದೇಶವನ್ನು ಹೊರಗಿನಿಂದಲೇ ಆಳಲೆತ್ತಿಸುತ್ತಿರುವ 
ಅಮೆರಿಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮ ವಿವಿಧ ದೇಶಗಳ ಬಹುರಾಷ್ಟೀಯ 
ಕಂಪೆನಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ `ಅರಿವು' ಮೂಡಿಸುವುದು ಆತ್ಯಂತ 

ಕಪ್ಪಕರವಾಗಿದೆ. 


ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ತಮ್ಮ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಮತ್ತು ಜನಶಕ್ತಿಯ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಹೊರಹಾಕುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿ 
ಯಾದರು. ಆದರೆ ಇಂದಿನ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರ ನಾಯಕರು ಮತ್ತು ಇತರೆ "ಹಲವಾರು 
ರಾಜ್ಯ ನಾಯಕರು ಸೇರಿ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ದೇಶದ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ರ್ಜಲ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತಹ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ 


ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಲಾಭವಾಗುವಂತಹ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ ತಿಕ 


ಬದಲಾವಣೆಗಳು ತೀವ್ರವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಇಂತಹ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಮೌಲ್ಯವಿಹೀನರಾಗುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಹಣವೇ 
್ರಧಾನವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಹಣವಿಲ್ಲದ ಮನುಷ್ಯ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ 


ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲೆಂದರಲ್ಲಿ ನಿರುದ್ಯೋಗ, ನಂಜ! ಕೌರ್ಯ, 


Ai 


ಅಲ್ಬಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು, ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ? 3 


ಅಸಹಾಯಕತೆ ಮತ್ತು ವಿಘ್ನಸ೦ತೋಷಗಳು ತಾಂಡವವಾಡುತ್ತಿವೆ. ಜನಸಮೂಹದಲ್ಲಿ 
ಮಾನವ ಒಂಟಿಯಾಗುತಿದ್ದಾನೆ. ರಸ್ತೆಯಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು "ಜನರ ಮಧ್ಯೆ ಕೂಡ 
ಒಬ್ಬನೇ ಮಾತನಾಡುತ್ತಾ ಹೋಗುವಂತಹ ದುರಂತಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದಾನೆ. ನಿರುದ್ಯೋಗ 
ಮತ್ತು ಹಸಿವು ಮುಂತಾದ ಸಮಸ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ "ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ "ಸ್ವಾರ್ಥ ಮತ್ತು 
ಹಿಂಸೆ ಅನಿವಾರ್ಯ ಎಂಬ ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕೆ ಬಂದವರ ಕೈಗಳು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಒಂಟಿಯಾಗಿರುವ ಹಲಯುರ ಕೂರಳ ಸರಗಳನ್ನು 
ಎಳೆಯಲು ಮುಂದಾಗುತ್ತಿವೆ. ಹಣಕ್ಕಾಗಿ ಹಸುಗೂಸುಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಿವೆ. 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ರೈತರು, ದಿನಸಿ ಅಂಗಡಿ ಮತ್ತು ಸಣ್ಣಕೈಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು 
ನಡೆಸುವವರು, ಕೆಳವರ್ಗ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಬಹುಪಾಲು ಬಡವರು ಹಾಗೂ 
ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದವರು ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇ೦ತಹ 
ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ನವಭಾರತದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕಿದೆ. ಸುಲಿಗೆಯಿಲ್ಲದ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರೆಲ್ಲಾ ಒ೦ದಾಗಬೇಕಿದೆ. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆ 
ಮತ್ತು ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಬೇಕಿದೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮುಂಚೆ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಫ್ಯಾಸಿಸಂನ ಅಟ್ಟಹಾಸದ ಹುಟ್ಟಡಗಿಸಲು ಸಂಸದೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ನವ 
ನ್ನಾದರೂ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಉಗ್ರಗಾಮಿ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದಿ 
ಶಕ್ತಿಗಳು ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸುತ್ತ ವಿಕೃತ ಅಟ್ಟಹಾಸ ಮೆರೆಯುತ್ತಿರುವಾಗ 
ಸರ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಉಳಿಸಿ ಬೆಳೆಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬುದೇ 
ಯಕ್ಷಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿದೆ. 


ಜ್‌ ಅ 


ಭಾರತೀಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ತಳಹದಿ 


ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ ಮಹಾಪರಿನಿರ್ವಾಣ ಹೊಂದುವುದಕ್ಕೆ ಮುನ್ನ ಆತನ 
ಪರಮ ಶಿಷ್ಯ ಆನ೦ದನು ಬೌದ್ದ ಸಂಘಕ್ಕೆ ನಾಯಕನನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ ಬಗ್ಗೆ 
ಮನವಿ ಮಾಡಿದ. ಸಂಘದ ಭಿಕ್ಕುಗಳೇ ತಮ್ಮ ನಾಯಕನ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವರು 
ಎಂದು ಬುದ್ಧ ತಿಳಿಸಿದ. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಪ್ರಚಾಪ್ರಭುತ್ತದ ಉದಯವಾಯಿತು. 

ಶರಣರ ಅನುಭವ ಮಂಟಪವೂ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಅತ್ಯುತ್ತಮ ಉದಾಹರಣೆ 
ಯಾಗಿದೆ. ಶರಣರು ದೇವರನ್ನು ವಿವಿಧ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆದರೂ ನಿರಾಕಾರನಾದ 
ಆ ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರನ್ನು ಅ೦ತಃ ತಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ತೋರಿಸುತ್ತಾ ತಿದ್ದಿಕೊಂಡರು. ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠರಿಗಳಾಗಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ತಿದ್ದುತ್ತ ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು " ಲಿಂಗಚೀದಗಳಿಲ್ಲದ 
ಸೂ ಜಾಗ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಯತ್ನಿಸಿದರು. ಶರಣರಂತೆ ಸೂಫಿಗಳು, ಸಂತರು 
ಮತ್ತು ದಾಸರು ತಮ್ಮ ತಾ ಘಟ್ಟದ ಸಮಾಜವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು 
ಮಾನವಘನತೆ ಎತ್ತಿ "ಹಡಿಯುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿರು: "ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನರ ಮನದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸಿದರು. ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬೃಹತ್‌ 


4 ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಚಳವಳಿಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಸ್ಪಾತ ತ೦ತ್ರ್ಯಾನ೦ತರ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯನ್ನು ಸಾರುವ 


ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲು ಇಂತಹ ಆದರ್ಶಗಳು ಬಳಕೆಯಾಗಲೇ ಇಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಭಾರತದಲಿ ವಿವಿಧ ಜಾತಿ, ಮತ. ಪಂಥ, ಉದ್ಯೊ €ಗ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ ಗಳ 
ಕ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡೆ. ಶ್ರೇಣೀಕೃತ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಾ೦ಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪಭುತ್ತ ಮತ್ತು ಹಣಬಲ, ಜಾತಿಬಲ 
ಹಾಗೂ ಕೋಮುಪ್ರ ಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮತದಾನದ ಮೂಲಕ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ 
ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವ ಸಂಸದೀಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ 
ದೇಶದಲ್ಲಿ ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ನವೆಂಬುದು ಅನಿವಾರ್ಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಿಕೊ೦ಡು ತಮ್ಮತ ನವನ್ನು ಉಳಿಸಿ 
ಕೊಳ್ಳುವುದು ಈ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಸ 'ಸಾಧ್ಯ “ಹಿಂದೂ” ಎಂದು "ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ವೈದಿಕ ಧರ್ಮ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ ಸರಗಳಲ್ಲಿನ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ 
ಜನರ ಮೌನಸ್ವಾಭಿಮಾನ ಮತ್ತು ಅವರಲ್ಲಿನ ಅನೇಕರ ಜಾಗೃತ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಿ೦ದಾಗಿ 
ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಮತ್ತು ಪುರೋಗಾಮಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ರಣರಂಗದಂತಾಗಿದೆ. 


ಚ ಜು ನಂಬುವ ಯತ್‌ಾಸ್ದಿತಿವಾದಿ ಮನಸ್ಸುಗಳು ಈ ಜಾತಿವಾದಿ 
ಸ್ಮೆಯನ್ನು ಪೋಷಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿವೆ. ಹೀಗೆ” ಮನುಸ ತಿ ಹಿಂದೂ 

ಮ ಜಯಾ ಆಗಿದೆ. ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರದ ಕೃತ್ಯಗಳಿ೦ದಾಗಿ ಒಟುಗೂಡಿರುವ 
ಸಂಚಿತಕರ್ಮ, ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮದ ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ. ಉಳದ ಜಿ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ 
ಮತ್ತು ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿನ ಕೃತ್ಯದಿಂದಾಗಿ ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ ಎಂಬ ಕರ್ಮಗಳ ಬಲೆಯನ್ನು ಬೀಸುತ್ತ ಮನಸ್ಮಶಿ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ತವನ್ನು 
i ಬಂದಿದೆ. ಮನುವಾದಿಗಳು ಟನ ನೆರವಿನೊಂದಿಗೆ 
ಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಜನರ ಮೆದುಳಿನಲ್ಲಿ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ? ಕೆಗಳನ್ನು ತು೦ಬುತ್ತಲೇ 
ಮುಚ ಜನರನ್ನು ಮೂರ್ಪರನ್ನಾ! ಗಿಸಿದಾಗ ಅವರ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವುದು 
ಸರಳವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು ಅವರ 'ಲೆಕ್ಕಾಚಾರವಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಇಡೀ 


ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವ ಅವರ ಪ್ರಯತ್ನ ನಿರ೦ತರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ವೈರುದ್ಧಗಳಲ್ಲೇ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಕೂಡ ಅಡಗಿರುವುದು ವಿಚಿತ್ರ ಆದರೂ ಸತ್ತ 
ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ ಸ್ಮೃತಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಹೋರಾಟಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ಜನ ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸಲು ಈ ಕೆಳಜಾತಿಯವರ 
ಆತ್ಮಾಭಿಮಾನ ಸಹಾಯಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಜವನ ಅರ್ಥ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನ ತಮ್ಮ 
ಭವಿಷ್ಯ ದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದೊರೆತ ಮೇಲೂ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಂಡೇ ಹೋಗಬೇಕೆಂದಲ್ಲ ಶೋಷಣೆಯ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ 
ಆತ್ಮಗೌರವದ ಜಾತಿಪ್ರಜ್ಞೆ ಸಾ೦ಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ನವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 


ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು, ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ? 5 


ಅಮಾನುಷ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕೆಳಜಾತಿಯವರಿಗೆ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಇರದೇ ಹೋದರೆ "ಗರ್ವದಿಂದ ಹೇಳಿರಿ ನಾವೆಲ್ಲ ಹಿಂದೂಗಳು” ಎ೦ಬ ಠಾಕ್ರೆಯ 
ವಾದ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತಿತ್ತು ು. ಹಿಂದು ತ್ವವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿ 
€ದದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ lens ಮೇಲೆ ದೇಶದ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು 
ಪುನರ್‌ ರಚಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ಭಾರತವನ್ನು ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಕೊ೦ಡು ಆಳುತ್ತಿದ್ದವು. 
ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಹಿಂದುಳಿದವರ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯಿಂದಾಗಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಉಳಿದಿದೆ. ಒಂದುವೇಳೆ ಈ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದೇ ಇದ್ದಿದ್ದರೆ ಈಗಾಗಲೇ 
ಧಾರ್ಮಿಕ "ಫ್ಯಾಸಿ ಸಿಸಂ. ಬಂದು ನಮ್ಮ ಸಾಂವಿಧಾನಿಕ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಮನುಸ್ಮೃತಿ 
ರಾರಾಜಿಸುತ್ತಿತ್ತು! ಆಗ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು 
ತಮ್ಮ ದೇಶ ದಲ್ಲೇ ಎರಡನೇ “ದರ್ಜೆ ಪ್ರಜೆಗಳಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಂವಿಧಾನದ ರಕ್ಷಣೆ 
ಮತ್ತು ಅದು ಕೊಡುವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಹೋರಾಟದಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪಭುತ್ವ ಮುಂದುವರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅದೇ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದಿಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಕೊನೆಗೆ ಇಡೀ ದೇಶ ಅವರ ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಹಿನ್ನೆಲೆ 


ವಿರಾಟ್‌ ಪುರಷನ ಮುಖದಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಭುಜದಿ೦ದ ಕ್ಷತ್ರಿಯ, 
ತೊಡೆಯಿಂದ ವೈಶ್ಯ ಮತ್ತು ಪಾದದಿಂದ ಶೂದ್ರ ಹುಟ್ಟಿದ ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಯಗ್ಗೇದದ ಪುರುಷಸೂಕ್ತದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜವು ಸುಲಿಗೆ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುತ್ತಾ ಶ್ರೇಣೀಕೃತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಿತು. ಈ ಸಮಾಜದ 
ವಿವಿಧ ಹಂತಗಳಲ್ಲಿ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರು ತಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗೆ ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮದ 
ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮವೇ ಕಾರಣ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವಂತೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಹಿತ್ಯದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ವಾಯಿತು. ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಓದಲು ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದ ಶೂದರಿಗೆ 
ನಾಟಕಗಳ ಮೂಲಕ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ವರ್ಣ- ಜಾತಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದ ರಚನೆಯ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಡಲಾಯಿತು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ದ್ರು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳವರಿಗೂ ಸಗ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಉದ್ಯೋಗ 
ಮತ್ತು ಸ ಸ್ಲಾನವಿದೆ. ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾಯಿತು. ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಕಷ್ಟ 
ನಷ್ಟ ಅನುಭವಿಸುವವರ ಮತ್ತು ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳಗಾಗುವವರ ನಿಕೃಷ್ಟ ಬದುಕಿಗೆ 
ಅವರು ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಪಾಪವೇ ಕಾರಣ. ಅವರೆಲ್ಲಾ ಈ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ವಸ್ಥೆಗೆ ಅಂದರೆ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಗೌರವಕೊಟ್ಟು ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಸಹಿಸುತ್ತಾ 
ಮತ್ತು ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆಯಿಲ್ಲದೆ ದುಡಿಯುತ್ತಾ, ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಬದುಕಿದರೆ ಮು೦ದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಕುಲೀನರಾಗಿ ಜನಿಸಿ ಸುಖಭೋಗಗಳನ್ನು 


6 ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಪಡೆಯುವರು ಎ೦ಬ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಯಿತು. ಈ ಸನಾತನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯ ನಗ ಸವರ್ಣೀಯರನಿಸಿ' ಎಲ್ಲ 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆದರು. ಕ ಶೂದ್ರರು ಯಾವುದೇ ಹಕ್ಕುಗಳಿಲ್ಲದೆ 
ಸಾಂತ್‌ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಇಳಿದರು. ಇವರೆಲ್ಲಾ ಈ ದೇಶದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳೇ 
ಆಗಿದ್ದರು. ಮನುವಾದಿಗಳಿ೦ದ ಬೇಸತ್ತವರು ಕಾಡು ಸೇರಿ ಆದಿವಾಸಿಗಳಾದರು. 
ಆದರೆ ಇತರ ಅನೇಕರು ಈ ಕೂರ ವೈವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತಾ ಅಲ್ಲೇ 
ಉಳಿದರು. ಈ ಹೋರಾಟಗಾರರಿಗೆ ಜ್‌ ೯ಯರು “ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಹಿಷ್ಠಾರ 
ಹಾಕಿದರು. ಹೀಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಹಿಷ್ಟಾರಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ ಶೂದರೇ ಅಸ ಶ್ಯರು. 
ಅವರು ಊರಿನ ಹೊರಗಡೆಯ ಕೇರಿಗಳಲ್ಲಿ 'ಬದುಕುವಂತಾಯಿತು. ದ್‌್‌ 
ಭಯಂಕರವಾದ ಅಪಾಥೈ ೯ಡ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆ . ಅಪಾಥ್ಯೆ ೯ಡ್‌ ಅಂದರೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ 
ಬದುಕುವುದು. ಹೀಗೆ ne ಇನೆ ಈ ಅಪಾಥೈೈ pe ವ್ಯವಸ್ಥ 
ಭಾರತದಲ್ಲೇ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 

ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ (ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿ) ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಕೇವಲ 
ನಾಲ್ಕು ಶತಮಾನಗಳ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. ಕಪ್ಪು ಜನರ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತ 
1962ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ 7ರಿಂದ 1990ನೇ ಫೆಬ್ರುವರಿ 11ರ ವರೆಗೆ ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ 
ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧ ಜೈಲುಗಳಲ್ಲಿದ್ದು ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದ ಕರಿಯರ ನಾಯಕ ನೆಲ್ಸನ್‌ 
ಮಂಡೇಲಾ ಅವರು ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದ ಮೇಲೆ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥ 
ಕೊನೆಗೊಂಡಿತು. ಆದರೆ ಭಾರತದ ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥ ಎಷ್ಟು ಕ್ರೂರವಾಗಿದೆ 
ಎ೦ದರೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಸಕಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ 
ಬಹಿಷ ಷ್ಠ ತರಾದವರ ವಂಶಜರು ಇಂದಿಗೂ ಹೊಲಗೇರಿಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮಾದರ 
ಓಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಸ್ಥಿತಿ ಇದೆ! 


ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ ನರಕ (ಲೋಕಾಯತರು) ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ಈ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗರು. “ಚಾರು ವಾಕ್‌' 
ಎಂದರೆ ಮನೋಹರವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುವವನು. "ಲೋಕ ಆಯತ' ಎಂದರೆ 
ಈ ಭೂಮಿಗೆ ಯೋಗ್ಯನಾಗಿರುವವನು. (ಈ ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವತೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ನಂಬಿ ಉಳಿದದ್ದೆಲ್ಲ ಸುಳ್ಳು ಎಂದು ಸಾರಿದ ಲೋಕಪ್ರಿಯನು) ಶೂದ್ರರಿಗೆ ಈ 
ವಿಚಾರ ತುಂಬಾ ಹಿಡಿಸಿತು. ಅವರಿಗೆ ಈ ಬದುಕಿನಲ್ಲೇ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಕಾಣುವ 
ಕನಸುಗಳು ಬೀಳತೊಡಗಿದವು. ನ ಪುರುಷಸೂಕ್ತದ ಬತಾ 
ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಕುಲವಾದವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದವರ ವಂಶದವರು ಎಂದು ಹಮ್ಮೆ 
ಪಡುತ್ತಿದ್ದ ಸನಾತನವಾದಿಗಳು ಜಾರ್ವಾಕರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಾ ಅವರ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು 
ಸುಡುತ್ತಾ ಲೋಕಾಯತ ತತ್ತ ಮಖ್ಹೌನವನ್ನೇ ನಿರ್ನಾಮ "ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು. 
ಯಶಸ್ವಿಯಾದರು. ಯಾವುದೇ ಚಾ ಮನುಷ್ಯ ಐಹಿಕ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ 
ವ್ಯಾಮೋಹಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ತನ್ನ ಸದ್ಗುಣಗಳಿಂದ ಅತ್ಯುನ್ನತವಾದುದನ್ಮು 
ಸಾಧಿಸಿದಾಗ ಆತನೇ ದೇವನಾಗುತ್ತಾನಂಬ "ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ನಿರೀಶ್ವರವಾದವನ್ನೇ 
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ನಂತರ ಬಂದ ಜೈನತತ್ತ್ವವೂ ಸಾರಿತು. ಆದರೆ ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ 
ಕಠಿಣ ಮಾರ್ಗದಿಂದಾಗಿ ಬಹುಪಾಲು ಶೂದ್ರರು ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಲಿಲ್ಲ. 
ಅಲ್ಲದೆ ಆ ಧರ್ಮ ಬುದ್ಧನ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಸನಾತನಿಗಳ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗಿತ್ತು. 
ಬುದ್ಧನ ಅಜ್ಜೀಯವಾದ ಕಾಠಿಣ್ಯವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳದ ಮಾಧ್ಯಮ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸಿ ತ ದೇವರ "ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಬುದ್ಧ ಎಲ್ಲಿಯೂ 
ಮಾತನಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆತ ಮಾತನಾಡುವುದು ಬಿತಕಾರಿಯಾದ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ. 
ಈ ಬದುಕನ್ನು ದುಃಖದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದರ ಬಗ್ಗೆ. 


ವಿವಿಧ ಜಾತಿ ಮತು ಕಾಯಕಗಳಲ್ಲಿ ಹಂಚಿಹೋಗಿದ್ದ ಶೂದರಿಗೆ ಬುದ್ಧ 
ಬಹಳ ಹಿಡಿಸಿದ. ಬಹುಪಾಲು ಜನಸ ಮುದಾಯ ಬುದ್ಧನ ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ಅನುಸರಿಸತೊಡಗಿತು. ಅನೇಕ ರಾಜರು ಕೂಡ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಜಿಸಿ 
ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು೦ಟಾಯಿತು. ಆದರೆ ಸನಾತನಿಗಳು 
ಬೌದ್ಧಭಿಕ್ಕುಗಳ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡತೊಡಗಿದರು. ಅವರನ್ನು ಜೀವಂತ ಸುಡುವ 
ಕೃತ್ಯಗಳೂ' ನಡೆದವು. ನಂತರ ವಿವಿಧ ದೇಶಗಳಿಗೆ ಹರಡಿದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಉಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಬಂದೊದಗಿತು. ತದನಂತರ ಬಂದ ಶೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳು ಜಾತಿ 
ಮತ್ತು ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿ೦ದ ಬೇಸತ ಜನರಿಗೆ ವರದಾನಗಳಾದವು. ತಮ್ಮ 
ಆತ್ಮಸೌರವಕ್ಕಾಗಿ ವಿವಿಧ ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರು ಬಹುಸಂಖ್ಯೆ ಯಲ್ಲಿ ಆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಸ್ಟೀಕರಿಸಿದರೆ, " ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ಕೈಸ್ತ ಸ 
ವರ್ಗಗಳಿಂದ ಲಾಭಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ಆ ಧರ್ಮಗಳ ತತ್ತ ದ 
ಮಾರುಹೋಗಿ ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. ಸಂತರು ಮತ್ತು ಸೂಫಿಸಂತರು ತ 
ಜನಸಮುದಾಯದ ಆಶೋತ್ತರಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವಂತಹ ಆದರ್ಶಗಳ 
ಮೂಲಕ ಜನರಲ್ಲಿ ಹೂಸ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಬಿತ್ತತೊಡಗಿದರು. ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರು 
ಏಕೆ ಮುಸ್ಲಿಮರಾದರು ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


"The Mohammedan conquest of India came as a salvation to the 
downtrodden to the poor. That is why one fifth of our people have be- 
come Mohammedans. It was not the sword that did all. It would be the 
height of madness to think it was all the work of sword and fire. It was to 


gain their liberty from the zemindars and from the priest." 

ವೈದಿಕರ ಶಾಸ್ತ ಮತ್ತು ಜಮೀನುದಾರರ ಶಸ್ತ್ರಗಳು ಭಾರತದ ಬಡವರು 
ಮತ್ತು ಹಿಂದುಳಿದ ಜಾತಿಗಳ ಜನರನ್ನು ಸೆಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ 
ಬಂಧೆನದಲ್ಲಿಟ್ಟಿದ್ದವು. ಅವರು ತಮ್ಮ ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ಇತರ 
ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. "ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು 
ನೂರು ವರ್ಷಗಳಿಗಿಂತ ಹಿಂದೆಯೇ ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲ 


ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಿಸಲು ತೀವ್ರ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದರು. ಆಗ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಶರು ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕದವರು 
ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ವರ್ಣರಹಿತ ಮತ್ತು 
ಜಾತಿರಹಿತ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ತೀಕರಿಸಿದರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಧುವರಸ ಮತ್ತು ಸಮಗಾರ 
ಹರಳಯ್ಯನಂತಹವರು ಈ ಹೂಸ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಧಾರಿಗಳಾಗಿ ಒಂದೇ 
ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆದರು. ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು ಮತ್ತು ಹರಳಯ್ಯನ ಮಗನ 
ತ್‌ ಒ೦ದು ನೆಪವಾಗಿ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು ಗುಲ್ಲೆನ್ಟಿಸಿದರು. ಜ್‌ ವಿಲೋಮ 
ವಿವಾಹ ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬಾಹಿರ ಎಂದು ವೈದಿಕರು ವಾದಿಸಿದರು. ಅವರ 
ಶಾಸ್ತಗಳು ಹೇಳಿದಂತೆ ಬಿಜ್ಜಳನ ಶಸ್ತಗಳು ಕೀಳದ. ಆಗ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕ್ಷಿಪ್ರಕ್ರಾಂತಿ 
ನಡೆದು ಅನೇಕ ಶರಣರ ಕಗ್ಗೊಲೆಯಾಯಿತು. ಅವರ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು 
ಸುಡಲಾಯಿತು. ಅಳಿದುಳಿದ ಶರಣರು ತಮಗೆ ದಿಕ್ಕುತೋಚಿದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೊರಟು 
ಹೋಗಿ ಭಾರಿ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ಇ ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಲಿಂಗಭೇದರಹಿತ ಸಮಾಜದ ಅವರ ಕನಸು ಕನಸಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯಿತು. 12ನೇ 
ಶತಮಾನದ ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ 33 ವಚನಕಾರ್ತಿಯರೂ ಸೇರಿದಂತೆ ಒಟ್ಟು 221 
ವಚನಕಾರರ 14739 ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಅವರಲ್ಲಿ 44 ಮಂದಿ ವಚನಕಾರರ 
ಹೆಸರು ಪತ್ತೆಯಾಗಿಲ್ಲ. 1? ಮಂದಿ ಸಿತಾರ ಅಂಕಿತಗಳು ಗೊತ್ತಾಗಿಲ್ಲ. ಈ 
ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಕೆಳಜಾತಿ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗ ದವರಾಗಿದ್ದರು 
ಎಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ. ಇವರೆಲ್ಲ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಯ ತ್ರಾರ್ಯವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜಾತಿರಹಿತ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಇದಸ ರಾಗಿದ್ದರು. 
ಹೀಗೆ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಆಯಾ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಜೈನ, ಬೌದ್ದ, 
ಕೆ ಕ್ರೈಸ್ತ, ಇಸ್ಲಾಂ, ಲಿಂಗಾಯತ ಮತ್ತು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. 
ಉಳಿದವರು ಆದಿವಾಸಿಗಳಾಗಿ, ಅಸ ಸಶ್ಯರಾಗಿ ಮತ್ತು ವಿವಿಧ ಜಾತಿಗಳ ಶೂದ್ರರಾಗಿ 
ಇದ್ದಲ್ಲೇ ಉಳಿದರು. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಾಗ ಬಹುಪಾಲು ಜೈನರು, 
ಬೌದ್ಧರು, ಕೆ ಕ್ರೈಸ್ತರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, ಲಿಂಗಾಯತರು ಮತ್ತು ಸಿಖ್ದರು ಜದ 
ಮೂಲದವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಸ ಶ್ವರು ಆದಿವಾಸಿಗಳು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ 'ಭರಟುಳಿದ 
ವರ್ಗದವರು ಕೂಡ ಶೂದ್ರ ಮೂಲದವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬ ಸತ್ತ [ವನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಳ್ಳುವುದು. ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಮಹಾಜನ ಸಮಾಜದ ಎರುದ್ಧ ಬಹುಜನ ಸಮಾಜ 


ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾ ತರು, ಹಿ೦ದುಳಿ 
ದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ಒಂದುಗೂಡಿ ಬಹುಜನರಾದರೆ ಚಾರತದ ಚರಿತ್ರೆ 


ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು, ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ? 9 


ಹೊಸ ತಿರುವು ಪಡೆದು ಭವಿಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಹುಜನರ ಆಳ್ವಿಕೆ ಬಂದು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಸುಲಿಗೆಕೋರ “ಮಹಾಜನರ' ಆಳ್ವಿಕೆ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವುದು. ಆದರೆ ಮಹಾಜನರು 
ಅಷ್ಟು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡರು. ತಮ್ಮ ರಾಜಕೀಯ ಹಕ್ಕನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರೀಗ "ಗರ್ವಸೇ ಕಹೋ ಹಂ ಹಿಂದೂ ಹೈ', 
“ನಾವೆಲ್ಲಾ ಹಿಂದೂ, ನಾವೆಲ್ಲಾ ಒಂದು' ಮುಂತಾದ ಘೋಷಣೆಗಳನ್ನು ಕೂಗ 
ತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಜನಗಣತಿಯಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳ ಹೆಸರುಗಳಿರಬಾರದು; ಕೇವಲ ಹಿಂದೂ 
ಇದ್ದರೆ ಸಾಕು ಎಂದು ಹಿ೦ದುಳಿದವರನ್ನು ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರನ್ನು ಹಿಂದೂ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ 
ಕಟ್ಟಿ ಆಳಲು ಬಯಸಿದ್ದಾರೆ. ಶೂದ್ರರನ್ನು ಒಡೆದು ಆಳಿದ ಇವರಿಗೆ, ಇಂದು 
ಅವರೆಲ್ಲರೂ ತಮ್ಮವರೆಂದು ಬಾಯಿಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವ ತವಕ ಹಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಆ 
ಮೂಲಕ ಹೊಸರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರನ್ನು 
ಆಳುವ ತೀವ್ರ ಯತ್ನ! ದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 


ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದ ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತು ಸ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶರು ತಮ್ಮ 
ಮೂಲ ಒಂದೇ ಎಂಬುದನ್ನು. ಅರಿತು ಒಂದಾಗುವುದಿಲ್ಲವೋ; ಎಶ್ಲಿಯವರೆಗೆ 
ಇವರಿಬ್ಬರೂ ಸೇರಿ, EE: ಕ್ರೈಸ್ತರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, ಲಿಂಗಾಯತರು. ಸಿಖ್ಲಿರು 
ಮೊದಲಾದವರ ಪೂರ್ವಜರು ತಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರ ರಕ್ತ ಸಂಬಂಧಿಗಳಾಗಿದ್ದವರು 
ಎ೦ಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತು, ಇವರೆಲ್ಲರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಹೋರಾಡುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಶೋಷಕ ಸಪ್‌ ಜ್ಯ 
ಗಳಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ದಲಿತರು ಕ್ಕ ಮುಂದೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಉಳಿದವರು 
ಅವರ ಕೈಹಿಡಿಯುವುದೊ೦ದೇ ವಿಮೋಚನೆಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. 


ಸ್ಪಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದ : ನವಭಾರತದ 
ಕನಸು ಕಂಡ 


ಜನಸಮುದಾಯದ ಮೇಲಿನ ರಾಜರ ನಿರಂಕುಶ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ವರ್ಗ ಶಿಥಿಲಗೊಳಿಸುತ್ತಿತ್ತು ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಜನರ ಮೇಲೆ ಎರು 
ಅಧಿಕಾರ ಚಲಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣವರ್ಗದ ಮೇಲೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಹೀಗೆ ಪ್ರಾಚೀನ ಭಾರತವು ಅನೇಕ ಶತಮಾನಗಳವರೆಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮತ್ತು ಕ್ಷತ್ರಿಯ 
ವರ್ಣಗಳವರ ಮಹತ್ವಾಕಾಂಕ್ಟೆಯ ರಣರಂಗವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು ವಿವೇಕಾನಂದರು 
ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮಃ ಮೇಲುರಿಮೆಯನ್ನು ಅಂತ್ಯಗೊಳಿಸಿ ನವಭಾರತ ನಿರ್ಮಾಣದ 
ಕನಸುಕಂಡವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಅನಿಷ್ಟಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಜ್ಞಾನ, ಕ್ಷತ್ರಿಯರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, 
ವೈಶ್ಯರ ವಿತರಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರ ಸಮಾನತೆಯ ಆದರ್ಶದಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವ ಮೂಲಕ ಆದರ್ಶರಾಜ್ಯದ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಬಹುದು ಎ೦ದು ಹೇಳಿದ 
ವಿವೇಕಾನಂದರು. ಆದರೆ ಇದು ಸಾಧ್ಯವೆ? ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. 

ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯರು ತಮ್ಮ ಆಳ್ವಿಕೆಯನ್ನು ಮುಗಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಈಗ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿರುವವರ ಅಂದರೆ ಶೂದ್ರರ ಕಾಲ. ಅದನ್ನು ಅವರು ಪಡೆಯಲೇ 
ಬೇಕು. ಅವರ ದಿನಗಳನ್ನು ತಡೆಯಲು. ಯಾರಿಂದಲೂ. ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಭವಿಷ್ಯ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 


“ರೊಟ್ಟಿ ಇಲ್ಲದೆ ಇರುವುದಕ್ಕಿಂತ ತುಣುಕು ರೊಟ್ಟಿ ಇರುವುದು ಒಳ್ಳೆಯದು 
ಎಂಬ ಕಾರಣಕ್ಕೆ ನಾನು ಸಮಾಜವಾಠಿ; ಅದೊಂದು ಪರಿಪೂರ್ಣ ಇ 
ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಅಲ್ಲ' ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳಿದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಭಾರತದಲ್ಲೆ 
ಯಾವ ನಾಯಕನಿಗೂ ಸಮಾಜವಾದದ ಕನಸು ಕೂಡ ಬಿದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ. "ನಾನೊಬ್ಬ 
ಸಮಾಜವಾದಿ” ಎಂದು ಘೋಷಿಸಿದ ಮೊದಲ ಬಾರತೀಯ. ಅವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಮಾನವ ಕುಲದ ನೈತಿಕ, ಐಹಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಉನ್ನತಿಗಾಗಿ ಸ್ವಾಮಿ 
ವಿವೇಕಾನಂದರು ತಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಮುಡಿಪಿಟ್ಟಿದ್ದರು. ಅವರು ಸಹಜವಾಗಿಯೆ 
ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗಿದ್ದರು. “ವಿಶ್ವವೇ ನನ್ನ ಮನೆ” ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಎ ದುಃಖಾರ್ಥರಿಗೆ ಅವರ ಹೃದಯ ಮಿಡಿಯುತ್ತಲೇ ಇತ್ತು. ಸುಲಿಗೆ "ಇಲ್ಲದ 
ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅವರ 


ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದ : ನವಭಾರತದ ಕನಸು ಕಂಡ ಸನ್ಯಾಸಿ 1] 


ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಅಂಥ ಒಂದು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ರಷ್ಟಾ ಅಥವಾ ಚೈನಾದಿಂದ 
ಹೊರಹೊಮ್ಮುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇದೆ ಎಂದು 1893ರಲ್ಲೇ "ತಿಳಿಸಿದ್ದರು. 


ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಧಿ ವಿಧಾನಗಳ ಮಾರ್ಗ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಮಾರ್ಗ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕವಾದಿ 
ಮಾರ್ಗ ಎ೦ಬ ಮೂರು ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ವಿವೇಕಾನಂದರು ದೇಶದ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ 
ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ತ್ರಿಕೋನ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಅವರು ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಮಾರ್ಗ ಹಿಡಿದರೂ 
ಅದು ಶುಷ್ಕ ವೇದಾ೦ತವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಐಹಿಕ ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರಿಸದೆ 
ವೇದಾಂತ ಮಾತನಾಡುವುದು ಅರ್ಥಹೀನ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅವರು ಸಾರಿ ಹೇಳಿದ್ದರು. 


ಇಕ್ಷಿಕ್ಸಿಸಿಸಂ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ಹೋರಾಟಗಳಿಂದ ಒಂದು 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಬಹುದು ಎಂಬುದು ಅವರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಇಕ್ಷೆಕ್ಸಿಸಿಸಂ ಅ೦ದರೆ ಸತ್ಯವನ್ನು ವಿವಿಧರೂಪದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವುದು. ವಿವಿಧ 
ಮೂಲಗಳಿಂದ ಬರುವ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸುವುದು. ಎಲ್ಲೆಡೆಯಿಂದ ಬರುವ 
ಉದಾತ್ತವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು. ನಮ್ಮ ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳು (ವೇದಾಂತ) 
ಹೇಳುವ ಅದ್ವೈತವು ಈ ಇಕ್ಷೆಕ್ಟಿಸಿಸ೦ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸಿದೆ. 

ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಪದ್ಧತಿ ನಂಬಿದ್ದು ಹೊರಹಾಕುವಿಕೆಯನ್ನು. ವಿವೇಕಾನಂದರು 
ನಂಬಿದ್ದು ಮತ್ತು ಆಚರಿಸಿದ್ದು ಒಳಗೊಳ್ಳುವಿಕೆಯನ್ನು. ಹಿ೦ದೆ ಇದ್ದ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತೇನೆ. ಮುಂದೆ ಬರುವುದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಹೃದಯ ತೆರೆದಿರುತ್ತೇನೆ. 
ಮಸೀದಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತೇನೆ. ಚರ್ಚಿನಲ್ಲಿ ಲುಚಿಯ ಡಡ ತಲೆಬಾಗುತ್ತೇನೆ. | 
ಬುದ್ಧವಿಹಾರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದ ತತ್ತ್ವಗಳಿಗೆ ಶರಣೆನು ತ್ತೇನೆ. 
ಹಿ೦ದುಗಳೊಂದಿಗೆ ಅರಣ್ಯಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವ ಆ ಪರಂಜ್ಯೋತಿ 
ದರ್ಶನಧ್ಯಾನಮಗ್ನ! ನಾಗುತೇ ನೆ ಎಂಬ ವಿವೇಕಾನಂದರ ಮಾತು ಆಧುನಿಕ ಭಾರತಕ್ಕೆ 
ದಿಕ್ಸೂಚಿಯಾಗಿದೆ. 


ಇಸ್ಲಾಮಿನ ದೇಹ ಮತ್ತು ವೇದಾಂತದ ಮೆದುಳು 


ಸದೃಢ ಭಾರತದ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ದೇಹ ಮತ್ತು ವೇದಾಂತದ 
ಮೆದುಳು ಅವಶ ವಾಗಿದೆ ಎ೦ಬುದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿತ್ತು ಈ ಎರಡು ಮಹಾನ್‌ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳ ಮಿಲನದ ಮೂಲಕವೇ ಭಾರತ ಅವ್ಯವಸ್ಥೆ ಶಿ ಮತ್ತು ಸಂಘರ್ಷಗಳಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ವೈಭವಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಲೆ ಎತ್ತಿ ನಿಲ್ಲುವುದನ್ನು ನನ್ನ ಮನದ 
ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ಷ್‌ ಅವರು ತಿಳಿಸಿ ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಯದ. ಮೂಲ 
ಮಂತ್ರವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ; 

ಶೂದ್ರರನ್ನು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು 
'ಧಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಹೂರಗಿಟ್ಟಿದ್ದನ್ನು ಅವರು ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಪ್ರಭಾವ, “ತ್ರಿಯರ ಶೌರ್ಯ ' ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯರ 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಹಿಂದೆ ಶೂದ್ರರ. ದೈಹಿಕ 'ಶ್ರಮವಿದೆ ನಿಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
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ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮತ್ತು ಇತರ ಉಚ್ಚವರ್ಣದವರು ಕೆಳಗಿಳಿದು ಶೂದ್ರರು ಮೇಲೆ ಬರುವರು 
ಎ೦ದು ಭವಿಷ್ಯ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 

ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ, ಕೆಳಜಾತಿಯವರಿಗೆ. ಪಾಪದ ಜನರಿಗೆ ಗೆಳೆಯರಿಲ್ಲ. 
ಸಹಾಯಹಸ್ತ ಚಾಚುವವರಿಲ್ಲ, ಅವರೆಷ್ಟೇ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರೂ ಮೇಲೇಳಲಿಕ್ಕಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ಪ್ರತಿದಿನವೂ ಹತಾಶರಾಗಿ ರಸಾತಳಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಲೇ ಇದ್ದಾರೆ. ಕ್ರೂರ 
ಸಮಾಜ ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹೊಡೆತಗಳನ್ನು ಹಾಕುತ್ತಲೇ ಇದೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಯಾವಾಗ ಹೊಡೆತ ಬೀಳುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಅರಿಯ 
ದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ತಾವೂ ಮನುಷ್ಯರು ಎಂಬುದನ್ನೇ ಅವರು ಮರೆತಿದ್ದಾ ರೆ ಎಂದು 
ವಿವೇಕಾನಂದರು ಹೇಳುವಾಗ ನಮ್ಮ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿನ ಕ್ರೌರ್ಯದ ಅರಿವಾಗದೆ 
ಇರದು. ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಈ ಕ್ರೌರ್ಯ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಆಗಾಗ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ತೋರುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. 

ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಯಾರಾದರೂ ಕೆಳಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದರೆ ಅವರ ಕಥೆ 
ಮುಗಿದಂತೆಯೆ. ಅವರಿಗೆ ಯಾವುದೇ ಭವಿಷ್ಯವಿಲ್ಲ. ಇಂದೆಂಥ ಅತ್ಯಾಚಾರ 
ಎಂದು ಅವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ನಾವು ಮನುಷ್ಯರೆ? ಅವರ ಬದುಕಿಗಾಗಿ, ಅವರ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ ನಾವೇನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇವೆ? ಎಂದು ಸಾತ್ತಿಕ ಕೋಪ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಆತ್ಮವತ್‌ ಸರ್ವಭೂತೇಷು (ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ಆತ್ಮದ ಭಾಗವಾಗೇ 
ಕಾಣುವುದು) ಎಂಬುದು ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳಿಗೆ ಮಾತ್ರವೇ ಸೀಮಿತವೆ? ಎಂದು 
ಮುಂತಾದ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳ ಸುರಿಮಳೆಗೆರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನ ನಿರ್ಗತಿಕರು ಮಹುವಾ 
ಸಸ್ಯವನ್ನು ತಿ೦ದು ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನ ಸಾಧುಗಳು ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು 
ಈ ಬಡ ಜನರ ರಕ್ತ ಹೀರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇದೊ೦ದು ದೇಶವೋ ನರಕವೋ? ಇದು 
ಧರ್ಮವೋ ಅಥವಾ ಭೂತ ನೃತ್ಯವೋ? ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು ನೋವು 
ತೋಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. | 

ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಬಡವರಿಗೆ ಉದ್ದಾರ ಮಾಡುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮಹಮ್ಮದೀಯರ ವಿಜಯವಾಯಿತು. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ನಮ್ಮ 
ಐದನೇ ಒಂದು ಭಾಗದಷ್ಟು ಜನ ಮಹಮ್ಮದೀಯರಾದರು. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಮಾಡಿದ್ದು 
ಖಡ್ಗವಲ್ಲ. ಖಡ್ಗ ಮತ್ತು ಬೆಂಕಿಯಿಂದ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಾಧಿಸಲಾಯಿತು ಎಂದು 
" ಯೋಚಿಸುವುದು ಹುಚ್ಚುತನದ ಪರಮಾವಧಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು 
ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಮೀನುದಾರರು ಮತ್ತು ಪುರೋಹಿತಶಾಹಿಗಳಿ೦ದ ವಿಮೋಚನೆ 
ಹೊಂದುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಆ ಜನ ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. ಬಂಗಾಲದಲ್ಲಿ ಬಹಳಷ್ಟು 
ಜಮೀನುದಾರರು ಇದ್ದ ಕಾರಣಕ್ಕೇ ಅಲ್ಲಿ ಹಿಂದುಗಳಿಗಿಂತ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಹೆಚ್ಚಿಗಿದ್ದಾರೆ 
ಎಂಬ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸತ್ಯದ ಕಡೆಗೆ ವಿವೇಕಾನಂದರು ನಮ್ಮ ಗಮನ ಹರಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಟ್ರಾವನ್‌ಕೋರನಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರೇ ಭೂಮಾಲಿಕರಾಗಿದ್ದರು. ಕೆಳಜಾತಿಯ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು 

ಮತ್ತು ರಾಜಮನೆತನದ ಮಹಿಳೆಯರು ಕೂಡ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಹೆ೦ಡ೦ದಿರಾಗಿ 
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ಬದುಕುವುದು ಮಹಾಗೌರವದ ಸಂಕೇತವೆಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದರು. ಇಂಥ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದಾಗಿ ಆ ಭಾಗದಲ್ಲಿನ ನಾಲ್ಕನೇ ಒ೦ದು ಭಾಗದಷ್ಟು ಜನ ಕ್ರೆ ಸಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದ ಅವರು ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಜನಸಾಮಾನ್ಯರನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದ್ದೇ ಭಾರತ ಹಿಂದುಳಿಯಲು ಕಾರಣ ಎಂದು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ದುಡಿಯುವವರ ಆಳ್ವಿಕೆ 

ಶೂದ್ರ (ದುಡಿಯುವ) ವರ್ಗದ ಏಳ್ಗೆಯ ಕಾಲ ಬರುವುದು. ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳ 
ಶೂದ್ರರು ತಮ್ಮ ಶೂದತ್ತವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡೇ ಉತ್ತ ತೃಷ್ಟತೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವರು. 
ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಚ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಈಗಾಗಲೇ ಆರ೦ಭವಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ವಿವೇಕಾನ೦ದರು 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಮಾಜವಾದ, . 
ಅರಾಜಕತಾವಾದ, ಅನಾತ್ಮವಾದ, ರಾಜಸತ್ತೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಸತ್ತೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುವ 


ವಾದ ಮುಂತಾದ ವಾದಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಮುಂಚೂಣಿಯಲ್ಲಿರುವವು 
ಎ೦ಬ ಅವರ ಭವಿಷ್ಯ ನಿಜವಾಗಿದೆ. 


ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುವವರ (ಶೂದ್ರರ) ಅಲ್ಲೆ ಬರುವುದು. ಆಗ ಬ ಹತ್‌ 
ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯ ್ಯದಯವಾಗುವುದು. ಸ ರ ಮಟ್ಟ ಇಳಯು | 
ಆತಂಕವಿದೆ. ಎಂದು ಸ್‌ ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಐರೋಪ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಭೌತಿಕ ಅತ್ಯಾಚಾರ ಅತಿಶಯವಾಗಿದೆ. ಕೆಲಸ ಮಾಡದೆ - 
ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನಕಕ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕೆಲವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ 'ದೇಶಗಳ . 
ಸಂಪತ್ತು ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರ ಇದೆ. ಈ ಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ಆಫ ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನ 
ತುಂಬ ರಕ್ತಪಾತ ಮಾಡಬಲ್ಲರು ಎಂದು ಯುವ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಹೇಳಿದ್ದು 
ಮೊದಲ ಮಹಾಯುದ್ಧ ಸಂಭವಿಸುವ ಮೂರು ದಶಕಗಳಿಗೆ ಮುಂಚೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ವಿದೇಶ ಪ್ರವಾಸದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ ವಿವೇಕಾನಂದರಿಗೆ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ 
ಅಭಿವ ೈದ್ದಿಪಥ ಆಕರ್ಷಣೀಯ ಎನಿಸಿದರೂ ಬಹುಬೇಗ ಅವರು ಅದರ ಸುಲಿಗೆಯ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಪ ಥವನ್ನು ಅರಿತು ಟೀಕಿಸತೊಡಗಿದರು. ತದನ೦ತರ ಸರ್ವರಿಗೂ 
' ಸಮಬಾಳು ಎಂಬುದು ಅವರ ಬದುಕಿನ ಮಂತ್ರವಾಯಿತು. 


ಭಾರತ ತೀವ್ರತರವಾದ ಸಮಾಜೋ ರಾಜಕೀಯ ಬದಲಾವಣೆಯ ತಿರುವಿನಲ್ಲಿ 
ಬಂದು ನಿಂತ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟಧರ್ಮ ದ್ರಷ್ಟಾರ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಮಹತ್ವದ 
ಪಾತ್ರವನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಿದರು. ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಪದ್ಧತಿ, ಅಸ ಶೃತೆ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ವಿಜಾತಿಗಳಿಂದ ದೇಶವನ್ನು ಅಧೋಗತಿಗೆ ಇಳಿಸಿದ್ದ ಜಹಾ ಶಾಹಿಗಳು 
ಅವರ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಏಜಕಗೆರಿದ ಬೆಚ್ಚಿಬಿದ್ದರು. ಈ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಠಗಳಿಂದ ಹೊರತಾದ 
ಸಮಾನತೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಭಾವೈಕ್ಕದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸದೃಡ ದೇಶವನ್ನು 
ಕಟ್ಟುವುದು ಅವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಅದ್ದೆ ತ ತತ್ತ್ವದ ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೆ ಜಾತಿಗಳ 
ವಿನಾಶ ಮತ್ತು ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ "ಭಾವಕ್ಕೆ ಅವರೆ ಕನಸಾಗಿತ್ತು. 
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ಅದ್ವೈತವು ಅಂತಿಮ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇದು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ 
ಒಳಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ; ಎಲ್ಲ ಜನಾ೦ಗಗಳನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಲ್ಲಿ 
ಆತ್ಮಶಕ್ತಿ ಕ: ಇದ. ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಾನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಕೆಲವರಿಗೆ ಅವಕಾಶಗಳು 
ಲಭಿಸದ ಕಾರಣ ಹಿಂದುಳಿದಿದ್ದಾರೆ. ಕೆಲವರು ಉಚ್ಚಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ; ಕೆಲವರು 
ಕೀಳು ಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬ ಅರ್ಥಹೀನ ವಾದಕ್ಕೆ “ವೇದಾಂತದಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಅದೇ ರೀತಿ ಒಂದು ದೇಶ ಇನ್ನೊಂದು ದೇಶಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನದು 
ಎ೦ದು ಭಾವಿಸುವುದು ಅರ್ಥಹೀನವಾದುದು. ಈಸವವಕುಲದ ಕಾ ದೇವರ 
ಪೂಜೆ. ದೇವರು ಎಲ್ಲರ ಆತ್ಮದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು ವಿವೇಕಾನಂದರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ 
ದರು. 


ಇವನ ಪ್ರಭಾವಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದವರಲ್ಲಿ ಬಾಲಗಂಗಾಧರ ತಿಲಕ, ಅರವಿಂದ, 
ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿ, * ರವೀಂದ್ರನಾಥ ಟಾಗೋರ, ಸುಭಾಸಚಂದ್ರ ಬೋಸ್‌ 
ಮುಂತಾದ ಮಹಾನ್‌ ರಾಷ್ಟನಾಯಕರು ಪ್ರಮುಖರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ವದೇಶಿ ಚಳವಳಿ, 
ಜಾತ್ಯತೀತ. ನಿಲವು, ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಕ್ರ ಎರುದ್ಧದ ಹೋರಾಟ ಮತ್ತು. ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಹಿಂದೆ ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದ ಅವರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿವೆ. 
ಭಾರತದ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪರಂಪರೆ, ಸಮಕಾಲೀನ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಚಿಂತನೆ ಚಳವಳಿಗಳ ಮೂಲಕ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಸಮಾಜವಾದಿ 
ಚಿಂತನೆಯ ಬೀಜಗಳನ್ನು ಭಾರತೀಯರ ಮನೋಭೂಮಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತಿದರು. 

ಪುರಾತನವಾದ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಶೂದ್ರರನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಿ ಅವರು 
ಕೃಕಾಲುಗಳನ್ನು ಅಲುಗಾಡಿಸದ ಹಾಗೆ ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಅವರು ಯಾವುದೇ 
ಆಸ್ತಿಯನ್ನು ಗಳಿಸದ ಹಾಗೆ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನ ಹಾಗೂ ಶಿಕ್ಷಣವನ್ನು ಪಡೆಯದ 
ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಯಿತು. 'ಶೂದ್ರವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಯಾರಾದೂ ಮೇಧಾವಿಗಳು 
ಕಂಡುಬಂದರೆ ಅವನನ್ನು ಗೌರವಿಸಿ ತಮ್ಮೆಡೆಗೆ ಸೆಳೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಚಾಣಾಕ್ಷತೆಯನ್ನು 
ಪ್ರಭಾವಿ ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಆ ಮೇಧಾವಿ ಶೂದ್ರನ 
ಸಂಪತ್ತು ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನಸಂಪತ್ತು ಇತರೆ. ಶೂದ್ರರಿಗೆ ದಕ್ಕದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ 
ಎಂದು "ವಿವೇಕಾನಂದ ಅವರು ವಿಷಾದ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಹೇಡಿ ರಾಜರು 


ಭಾರತದ ರಾಜರು ಎಷ್ಟೊಂದು ಹೇಡಿಗಳಿದ್ದರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ವಿವೇಕಾನಂದರು 
ತಮ್ಮ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಗೆಳಯ ಜನರಲ್‌ ಸ್ಟಾಂಗ್‌ ಅವರ. ಮಾತುಗಳನ್ನು ಉಲ್ಲೇಖಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಸಿಪಾಯಿ ಬಂಡಾಯ ಎಂದು ಬ್ರಿಟಿಷರು ಹೇಳುವ ಭಾರತ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಪ್ರಥಮ 
ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಜನರಲ್‌ ಸ್ಟಾಂಗ್‌ ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಸಿಪಾಯಿಗಳು ಬ್ರಿಟಿಷರಿ೦ದಲೇ 
ತರಬೇತಿ ಪಡೆದವರಾಗಿದ್ದರು. ಸಾಕಷ್ಟು ಶಸ್ತಾಸ್ತಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಾಗಿದ್ದರು. 


ಮೆಮೆ 


ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಆಹಾರಧಾನ್ಯವೂ ಆವರ ಇ ಇತ್ತು ಆದರೂ ಅವರು 
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ಸೋತದ್ದೇಕೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ವಿವೇಕಾನಂದರಿಗೆ ಜನರಲ್‌ ಸ್ಟ್ರಾಂಗ್‌ ವಿವರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಭಾರತದ ಯುದ್ಧನಾಯಕರಾರೂ ಯುದ್ದದಲ್ಲಿ ಮುಂದೆ" ಬರಲಿಲ್ಲ. ಸುರಕ್ಷಿತ 
ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತು. ಸಿಪಾಯಿಗಳಿಗೆ ಹುರಿದುಂಬಿಸು ುವ ಕೆಲಸವನ್ನಷ್ಟೇ ಅವರು 
ಮಾಡಿದರು. ಸೇನಾಧಿಪತಿಗಳು ಸೇನಾಧಿಪತ್ಯವನ್ನು ವಹಿಸಿ ಮುಂಚೂಣಿಗೆ ಬಂದು 
ಹೋರಾಡದಿದ್ದರೆ ಸೈನಿಕರು ಎಂದೂ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯಿಂದ ಹೋರಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ತ್ಯಾಗ 
ಮಾಡದೆ ರಾಜಸತ್ತೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆನ್ನು ವವರಿಂದಲೇ ಸಿಪಾಯಿ ನ 
ಹೇಗೆ ಸೋಲು ee ಎಂಬುದನ್ನು ns ಜನರಲ್‌ ಸ್ಟ್ರಾಂಗ್‌ 
ವಿವರಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಜನರಲ್‌ ಸ ಸ್ಟಾಂಗ್‌ಗೆ ರಭಾನ್ಸಿ ರಾಣಿ ಲಕ್ಷ್ಮೀಬಾಯಿ ಬಗ್ಗೆ ಅಪಾರ ಗೌರವವಿತ್ತು 

ಸಿಪಾಯಿ ಬಂಡಾಯದಲ್ಲಿ ಆಕೆ ತನ್ನ ಸೈನ್ಯಕ್ಕೆ ನಾಯಕಿಯಾಗಿದ್ದಳು. ಆಕೆಯ 

ಹಾಗೆ ನಾಯಕತ್ವ ವಹಿಸ ಸಬೇಕಿದ್ದ. ಅನೇಕರು ಸನ್ಯಾಸಿ ವೇಷ ಧರಿಸಿ 
ಜೀವಗಳ್ಳರಾಗಿದ್ದರು ಎ೦ದು ಜನರಲ್‌ ಸ್ಟಾಂಗ್‌ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ರೈತರು, ಚಪ್ಪಲಿ ಹೊಲಿಯುವವರು, ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಮುಂತಾದ 
ಕೆಳವರ್ಗದವರು ಮೇಲ್ಪರ್ಗದವರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಕಾರ್ಯಶಕ್ತಿ ಹೊ೦ದಿದವರಾಗಿದ್ದು 
ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಮೌನವಾಗಿ ದುಡಿಯುತ್ತಲೇ 
ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದಾರೆ. ಯಾವುದೇ ಗೊಣಗಾಟವಿಲ್ಲದೆ ದೇಶದ ಇಡೀ ಸಂಪತ್ತನ್ನು 
ಉತ್ಪಾದಿಸುವವರು' ಅವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಕೆಳವರ್ಗದವರು ಬಹಳ ಚತ 
ಮೇಲೆಳುವರು ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು ಭವಿಷ್ಯ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಈ 
ಮಾತನ್ನು ಹೇಳುವಾಗ ಫ್ರಾನ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಮೂನ್‌ ಎಂಬ ದುಡಿಯುವ 
ವರ್ಗದ "ಕ್ರಾಂತಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ಬಹಳ ಕಾಲದವರೆಗೆ ವಿಜಯದ ಫಲವನ್ನು ಆ 
ಬಡವರು ಪಡೆಯಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದೇ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುವ 
ವರ್ಗ ವಿಜಯಸಾಧಿಸಿದ ದಾಖಲೆಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ರಷ್ಯಾ, ಬೈನಾ ಸೇರಿದಂತೆ ಅನೇಕ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಗಳಾಗಿ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ 
ಡೆ ಸಾಧಿಸಿತು. ಹೀಗೆ ಅವರ ತರ್ಕಬದ್ಧ "ಚಿಂತನೆಗಳಿಗೆ ಎಂದೂ ಸೋಲುಂಟಾ 
ಗಿಲ್ಲ. 

ಬಡವರು ದೇಶದ ಬೆನ್ನೆಲುಬಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಬಡವರ್ಗದವರು ಕೆಲಸ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ 
ನಿಮಗೆ ಅನ್ನ ಬಟ್ಟೆ ಎಲ್ಲಿಂದ ಸಿಗುತ್ತವೆ ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ 
ಪ್ರಶ್ನಿ ಸುತ್ತಾರೆ. ಕಲ್ಕತ್ತಾದ. ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಒ೦ದುದಿನ ಕೆಲಸ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ ನೀವು 
ಉದ್ದೇಗಕ್ಕೊಳಗಾಗುವಿರಿ. ಅವರು ಮೂರು ದಿನಗಳವರೆಗೆ ಕೆಲಸ ನಿಲ್ಲಿಸಿದರೆ 
ಸಾಂಕ್ರಾಮಿಕ ರೋಗ ಹರಡುವುದರಿಂದ ನೀವೆಲ್ಲ ಕಲ್ಕತ್ತಾ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಬೇಕಾಗು 
ವುದು. ಆದರೂ ನೀವು ಅವರನ್ನು ಕೆಳವರ್ಗದವರೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸುವಿರಿ. ನಿಮ್ಮ 
| ಸಂಸ್ಕೃತಿ ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಕೊಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳು ವಿರಿ ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರನ್ನು 
ಛೇಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ಮೇಲ್ಪರ್ಗದವರೇ ನೀವು ದೈಹಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಸತ್ತಿದ್ದೀರಿ. 
ನಿಮ್ಮ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ನವಭಾರತದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕಿದೆ. ನೇಗಿಲನ್ನು ಉತ್ಸಾಹದಿ೦ದ 
ಹಿಡಿಯುವ ರೈತರ ಗುಡಿಸಲುಗಳಿ೦ದ, ಮೀನುಗಾರರ, ಚಪ್ಪಲಿ ಹೊಲಿಯುವವರ 
ಮತ್ತು ಕಸಗುಡಿಸುವವರ ಜೋಪಡಿಗಳಿಂದ, ಭಾರತ ಮೇಲೆಳಬೇಕಿದೆ. ಕಿರಾಣಿ 
ಅಂಗಡಿಗಳಿಂದ (ಎಫ್‌.ಡಿ.ಐ ಮೂಲಕ ಬರುವ ಮಾಲ್‌ಗಳಿಂದ ಅಲ್ಲ), ಆಹಾರ 
ಪದಾರ್ಥ ಬೇಯಿಸುವವರ ಒಲೆಗಳಿಂದ ನವಭಾರತ ಪುಟಿದೇಳ ಬೇಕಿದೆ. 
ಕಾರ್ಬಾನೆಗಳಿಂದ, ಅಂಗಡಿಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಮಾರುಕಟ್ಟೆಗಳಿಂದ ಹೊರಹೊಮ್ಮ 
ಬೇಕಿದೆ. ಕಾಡುಮೇಡುಗಳಿ೦ದ, ಬೆಟ್ಟಗುಡ್ಡ ಪರ್ವತಶ್ರೇಣಿಗಳಿ೦ದ ನವಭಾರತ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ ಎಂದಿದ್ದಾರೆ. 

ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿ೦ದ ಯಾವುದೇ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲದೆ 
ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯನ್ನು ಸಹಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಅವರು 
ಧೈರ್ಯಶಾಲಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಎದೆಗು೦ದದ ಜೀವನಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಬೊಗಸೆಯಷ್ಟು ಆಹಾರಧಾನ್ಯದಿ೦ದ ಬದುಕುವ ಅವರು ಜಗತ್ತನ್ನು ಹಿಡಿದಿಟ್ಟು 
ಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲರು. ಪವಿತ್ರ ಮತ್ತು ನೈತಿಕ ಬದುಕಿನಿಂದಾಗಿ ಅವರು ಅದ್ಭುತ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಥ ಶಕ್ತಿ ಜಗತ್ತಿನ್ನ ಬೇರೆಲ್ಲೂ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ವಿವೇಕಾನಂದರು 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ. ಗುಣಗಾನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿ, 
ದಲಿತರಲ್ಲಿ, ಹಿಂದುಳಿದವರಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಜನರಲ್ಲಿ 
ಹಾಗೂ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹ ತುಂಬಿದ್ದಾರೆ. 
ವಿವೇಕಾನ೦ದರು ಗುರುತಿಸಿದ ಇಂಥ ಜನರೇ ನವಭಾರತದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡಬಲ್ಲರು. 
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ಭರತಖಂಡದ ಜನ ಯುಗಯುಗಗಳಿಂದಲೂ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆ 
ಬಲೆಗೆ ಬಿದ್ದು ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬಲೆ ಕಾಲಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಹೊಸ ರೂಪ 
ಪಡೆದು ಇಂದಿಗೂ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿದೆ. ಈ ಅನಿಷ್ಟದ ಬಲೆಯನ್ನು ಬಯಸುವ ಮನುಷ್ಯ 
ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಆತ ತನ್ನ ಆತ್ಮಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು 
ವಿಚಿತ್ರ ಪಶುವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಮೆಲ್ದಾತಿಯ ಅಹಂನಲ್ಲಿ ತನ್ನತನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿ 
ದ್ದಾನೆ. ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಭವಿಷ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅದು ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳಗಾದವರ 
ಸೊತ್ತಾಗಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. ದಲಿತರು ಎಲ್ಲ ಅನ್ಯಾಯಗಳನ್ನು 
ಸಹಿಸುತ್ತ, ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ಪ್ರತಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತ ಹಾಗೂ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತ 
ಹೊಸ ಜಗತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗಳು ಒಂದು ದಿನದಲ್ಲಿ 
ಅಥವಾ ಒಂದು ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಆದಂಥವುಗಳಲ್ಲ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರು ಸದಾ 
ತುಳಿತದಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಹೋರಾಟ ಹಾಗೂ ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿನ ಜಾಗತಿಕ ಬದಲಾವಣೆ 
ಗಳು ಈ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ನೀಡಿವೆ. 

ಚಾರ್ವಾಕರಿಂದ ಹಿಡಿದು ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವ ಘನತೆಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವಂಥ ಅನೇಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು, ಘಟನೆಗಳು ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಗಳು 
ನಡೆದಿವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ನೈಜಸ೦ಬ೦ಧಗಳ ಬಗೆಗಿನ ಚಾರ್ವಾಕರ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು 
ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ, ಬುದ್ಧನ ದಯೆಯನ್ನು ಹೊರದೇಶಕ್ಕೆ ಅಟ್ಟುವಲ್ಲಿ, ಜಡರೂಢಿಯ 
ವೈದಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳು ಬಹಳಷ್ಟು ಸಫಲವಾದವು. ಆದರೆ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ 
ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಧ್ವಂಸ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಯಾರಿಗೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಹಳ 
ಶತಮಾನಗಳ ನಂತರ ಅರಿತುಕೊಂಡವು. 

ಯಜಮಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಮತ್ತು ಟೊಳ್ಳು ಧಾರ್ಮಿಕತೆಗೆ ಎರುದ್ಧವಾಗಿರುವ 
ಇಡೀ ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಚಳವಳಿ ಹಾಗೂ ಸೂಫಿ ಪಂಥದ ವಿಚಾರಧಾರೆ ಶತಮಾನ 
ಗಳುದ್ದಕ್ಕೂ ಆಸೇತು ಹಿಮಾಚಲದವರೆಗೆ ಹರಿದಿವೆ. ಜನಸಂಸ್ತತಿಯ ಜೀವಾಳವಾಗಿ 
ನಿಂತಿವೆ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಧ್ವನಿಯಾಗಿವೆ. ಈ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳ ಜೊತೆ 
ಜೊತೆಗೆ ಅನೇಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳು ರೂಪುಗೊಂಡಿವೆ. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಯುರೋಪಿ 
ನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಕೈಗಾರಿಕಾ ಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಿಟಿಷರ 
ಆಗಮನದಿಂದಾಗಿ ಹೊಸ ಅವಕಾಶಗಳು, ಹೊಸ ಜೀವನಕ್ರಮ ಹಾಗೂ ಹೂಸ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಉದ್ಭವವಾಗತೊಡಗಿದವು. 
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1891ನೇ ಏಪಿಲ್‌ 14ರಂದು ಇಂಥ ಒಂದು ಸಂಕ್ರಮಣ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಸ ಸ್ಪಶ್ಯ ಮಹಾರ್‌ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಜನ್ನತಾಳಿದರು. 
ತಂದೆ ಸಬೇದಾರ್‌ ರಾಮಜಿ ಸಕ್ಟಾಲ್‌, ಮಧ್ಯಪ್ರದೇಶದ ಮಹುನಲ್ಲಿ' ಮಿಲಿಟರಿ 
ಸೇವೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಅವರ ಜನನವಾಯಿತು. ಅವರ ಸ್‌ ಹೆಸರು ಭೀಮಾಬಾಯಿ. 
ಈ ದಂಪತಿಗೆ ಅವರು 14ನೇ ಮಗು. ಅವರದು ಕಬೀರಪಂಥದ ಮನೆತನ 
ವಾದುದರಿಂದ ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಮೌಲ್ಯಗಳು ರೂಢಿಗತವಾದವು. ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆದದ್ದರಿ೦ದ ಭಾರತೀಯ ಔದ್ಯೋಗೀಕರಣದ ಪರಿಚಯ ಬೇಗನೆ ಆಯತು. 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ತ RE ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಘೂಲೆ (ಜನನ: 11. 
04. 1827 - ಮರಣ: 28. 11. 1890) 2 ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ಮಹಾನ್‌ ಜ್ಯೋತಿ ಬೆಳಗಿ, ಅನೇಕ ಜ್ಯೋತಿಗಳನ್ನು ಬೆಳಗಿಸಿ, ಹೊಸ ದಾರಿ 
ತೋರಿಸಿ ಶಾಂತವಾಗಿತ್ತು. ಶೌರ್ಯಕ್ಕೆ ಹೆಸರಾದ ಮಹಾರರಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸೈನ್ಯದಲ್ಲಿ 
ದುಡಿದ ಅನುಭವವಿತ್ತು ಈ ಎಲ್ಲ ಅನುಭವಗಳ ಮೂಲಕ ಆಧುನಿಕ ಶಿಕ್ಷಣದೊಂದಿಗೆ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೆಳೆಯತೊಡಗಿದಾಗ ಅನೇಕ ಸಹಸ್ರ ವಷ ೯ಗಳಿಂದ ಆಮ 
ವೇಗದಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾರತವೂ ತೀವ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗಿದ ಅನುಭವವಾಗದೆ ಇರದು. 


ವಿಶ್ವಮಾನವ 


ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೆಳೆಯುತ್ತ. ಬೆಳೆಯುತ್ತ ವಿಶ್ವಮಾನವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಪಡೆದು 
ಕೊಂಡರು. ವಿಶ್ವದ ಎಲ್ಲ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರಿಗೆ ಅವರ ವಿಚಾರಗಳು 
ದಿಕ್ಸೂಚಿಯಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಅವರು ಕೇವಲ ದಲಿತರ ನಾಯಕ ಎಂಬ ಭಾವನೆ 
ಬರುವ ವಾತಾವರಣ ಇಂದಿಗೂ ಇದೆ. ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆ ಬಗ್ಗೆ ತಾಳಿದ ನಿಲವು ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸಿಯ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ನಾರ್ಮೆ ಮತ್ತು ಸಾಕೊ ಅನಾಹುತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸಷ್ಟವಾಗಿ 
ಕಫಿಹೇಳಿದರು. ಅವರ ಈ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಪ್ರಯತ್ನ ಮತ್ತು ಎದ್ದತ್ತನ್ನು ಅವರು 
ಎದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗಿನಿಂದಲೂ ಅನೇಕ ಮಾನವತಾವಾದಿ ಸವರ್ಣೀಯರು 
ಗುರುತಿಸಿದರು. 

ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆಯಿಂದಾಗಿ ಭಾರತ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಹರಿದು 
ಹಂಚಿಹೋದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬ್ರಿಟಿಷರಿಗೆ ಭಾರತದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮೇಲ್ಲಾತೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳ ಕಾರಣ ಭಾರತ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿತು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಬಹಳ ಬೇಗನೆ ಅರಿತುಕೊಂಡರು. 
ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶರ ಸಹಾಯದಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷರು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 
ಸವರ್ಣೀಯರು ಯಾವುದೇ ಅವಕಾಶ ಕೊಡದ ಕಾರಣ ಸಃ ದಿಗೆ ಬೇರೆ 
ದಾರಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಸೆ ನ್ಯ ಸೇರದೆ ಗತ್ಸಂತರವರಫೆಲ್ಲ ಅಸ್ಪಶ್ಯರ 
ಸಹಾಯ ಪಡೆದ ಬ್ರಿಟಿಷರು ಅಧಿಕಾರ ಪಡೆದ ಮೇಲೆ ಅವರನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದೆರು. 
ಆಡಳಿತವನು  ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ಇತರ ಜು ಯಯ] 
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ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. ಮೋಸಕ್ಕೊಳಗಾದ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಸೈನಿಕರು 1857ರ ಭಾರತ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಪ್ರಥಮ ಸಂಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದರು. ನಂತರ 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಅಸ್ಪಶ್ಯರನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಬೇರೆ ಜಾತಿಯವರನ್ನು ಸೈನ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿತು. ಹೀಗೆ ಮೋಸ ಮಾಡುತ್ತ ಬಂದ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರದ 
ಬಗ್ಗೆ ಹಾಗೂ ಅಸ್ಪಶ್ಕರ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ದುರಂತಗಳಿಗೆ 
ಮೂಲ ಕಾರಣವಾದ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸದಾ 
ಜಾಗೃತವಾಗಿದ್ದರು. 

ಅವರ ಜಾಗೃತ ಮನಸ್ಸು ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ ಹೊಸ ಭಾರತವನ್ನು ಬಯಸಿತು. 
ಅವರು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಮತ್ತು ವೈದಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯ ವಿರುದ್ಧ 
ಏಕಕಾಲದಲ್ಲೇ ಹೋರಾಟ ಆರಂಭಿಸಿದರು. ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕತಿಕ ಹಾಗೂ 
ಆರ್ಥಿಕ ಅಸಮಾನತೆಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹಂತ ಹಂತವಾಗಿ ಹೋರಾಡುವುದು 
ಅಸಂಗತವಾದುದು ಎ೦ಬುದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ಅವರ ಈ 
ವಾದವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ, ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡರೂ ಹಾಗೆ ಹೋರಾಟ 
ಮಾಡಬಯಸುವ ಯಾವ ರಾಜಕೀಯ ನಾಯಕನೂ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. 
ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಭಾರತ ಇಂದು ಅನೇಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದೆ. 
ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಕದ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಆಳವಾದ ಚಿಂತನೆ ಮತ್ತು 
ಕಾಳಜಿಗಳು ಸವರ್ಣೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದೆ ಹೋದುದೇ ದೇಶದ 
ಬಹುದೊಡ್ಡ ದುರಂತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಅನೇಕ ಹೃದಯಸಂಪನ್ನ ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಪಡೆದದ್ದು ಜಾತಿವಿನಾಶದ 
ಮುನ್ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. | 

1896ರಲ್ಲಿ ತಾಯಿ ಭೀಮಾಬಾಯಿ ನಿಧನರಾದರು. ಭೀಮರಾವ್‌ ಬಾಲ್ಯ 
ದಿಂದಲೇ ಅಸ ಶ್ಯತೆಯ ಕಹಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದವರು. ಆ ಕುರಿತು ಚಿಂತನೆ 
ಮಾಡಿದವರು. ಅವರು ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ನಡೆದ ಘಟನೆಯೊಂದು 
ಅವರ ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. ಅಂದು ಅಣ್ಣ ಆನಂದನ ಜೊತೆ 
ಗೋರೇಗಾವ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ ತಂದೆ ರಾಮಜಿ ಅವರನ್ನು ಭೇಟಿ ಮಾಡಲು ಹೊರಟಿದ್ದರು. 
ರೈಲು ಮೂಲಕ ಮಸೂರ್‌ಗೆ ಬಂದು ತಲುಪಿದರು. ಅಲ್ಲಿಂದ ಎತ್ತಿನ 
ಗಾಡಿಯೊಂದನ್ನು ಬಾಡಿಗೆಗೆ ಪಡೆದು ಗೋರೆಗಾವ್‌ಗೆ ಹೊರಟರು. ಅವರು 
ಅಸ್ತಶ್ಯರೆಂಬುದು ಗಾಡಿಯವನಿಗೆ ತಿಳಿಯಿತು. ಆತ ಸಿಡಿಮಿಡಿಗೊಂಡ. ಎರಡು 
ಪಟ್ಟು ಬಾಡಿಗೆ ಕೊಡುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದಾಗ ಸುಮ್ಮನಾದ. ಆನಂದ ಗಾಡಿ 
ಹೊಡೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಏಕೆಂದರೆ ಗಾಡಿಯವ ಮುಂದೆ ನಡೆದಿದ್ದ. ಆತನಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚು ಹಣ ಸಿಕ್ಕಾಗ ಈ ಅಸ್ಪಶ್ಯರನ್ನು ಕೆಳಗಿಳಿಸಲಿಲ್ಲ! ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಕಾರಣ ಗಾಡಿ ಹತ್ತಲಿಲ್ಲ!! ಈ ಇಬ್ಬಂದಿತನದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ 
ದೇಶದ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಗೆ ಕನ್ನಡಿ ಹಿಡಿದಂತಿದೆ. 
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ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾದ ಘಟನೆಗಳು ಕೂಡ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರ 

ದುಕಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದಿವೆ. ಮಳೆಯೆಲ್ಲಿ ತೊಯ್ದ ಬಾಲಕ ಭೀಮನನ್ನು ನೋಡಿ 
ತಾತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಶಿಕ್ಷಕ ಪೇಂಡ್ಸೆ ತನ್ನ "ಮಗನನ್ನು ಕರೆದು ಭೀಮನನ್ನು 
ಮನೆಗೆ ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗಲು : ಹೊದರು: ಬೇರೆ ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ಬಿಸಿ 
ಆಹಾರ ಕೊಡಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಶಿಕ್ಷಕ ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪ್ರತಿ 
ದಿನ ತಮ್ಮ ಊಟವನ್ನು ಭೀಮರಾವ್‌ "ಜೊತೆ “ಹಂಚಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ ಅಡ್ಡ ಹೆಸರನ್ನು ಅವರಿಗಿಟ್ಟರು. ಅಂದಿನಿಂದ ಅವರು ಭೀಮರಾವ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌" ಆದರು. 


1904ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಎಲ್ಫಿನ್‌ಸ್ಟನ್‌ ಪ್ರೌಢಶಾಲೆಗೆ ಸೇರಿದರು. ಮೆಟ್ಟಿಕ್ಕುಲೇಶ 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಆದಕೂಡಲೇ ಮುಂಬೈ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ರಾತ್ರಿವೇಳೆ ed 
ಮದುವೆ ನಡೆಯಿತು. ಆಗ ಆವರಿಗೆ 14 "ವರ್ಷ. ವಧು ರಾಮಿ (ನಂತರ 
ರಮಾಬಾಯಿ)ಗೆ 9 ವರ್ಷ. (ಹಗಲು ಹೊತ್ತು ಪುಕ್ಕಟೆ ಸ್ಥಳಾವಕಾಶ ಸಿಗದ 
ಕಾರಣ ಕಡುಬಡವರು ಇದೇ ರೀತಿ ರಾತ್ರಿ ಮದುವೆಯಾಗುವುದು ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ.) 


ಸ್ಮತ ಕಲಿಯಲು ಅವಕಾಶ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ 


ಆ ಜಾತು ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಸಂಸ್ಕತ 
ಕಲಿಯಲು ಅವಕಾಶ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಪರ್ಷಿಯನ್‌ ಕಲಿಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆದರೆ 
ಸ್ವಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಅವರು ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯ ಪಡೆದಾಗ ಎಲ್ಲರೂ 
ನಿಬ್ಬೆರಗಾದರು. 


ಮಹಾರಾಷ್ಟದ ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಕ ಎಸ್‌.ಕೆ. ಬೋಲೆ ಮತ್ತು ಮರಾಠಿ 
ಪಂಡಿತ ಕೆ.ಎ. ಕೇಮಿಸ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬಗ್ಗೆ ವಿಶೇಷ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸಿದ್ದರು. 
ಕೇಲುಸ್ಪರ್‌ ಅವರ ಗ್ರಂಥಾಲಯದಿಂದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌. ಅವರು ಅನೇಕ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು 
ಪಡೆದು ಓದಿದರು. ತಾವೇ ಬರೆದ ಗೌತ ತಮಬುದ್ಧನ ಜೀವನಚರಿತ್ರೆಯನ್ನು ತೀಲುಸ್ಕರ್‌ 
ಅವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಆ ಗ್ರಂಥ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮೇಲೆ 
ಅಚ್ಚಳಿಯದ ನನಾ ಬೀರಿತು. 


ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಎಲ್ಲಿನಸ್ಪನ್‌ ಕಾಲೇಜು ಸೇರಬಯಸಿದರು. ಆದರೆ ಹಣದ 
ತೊಂದರೆ ವಿಪರೀತವಾಗಿತ್ತು. ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಇದು ಗೊತ್ತಾದ ನಂತರ 
ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜ ಬಃ ಗಾಯಕವಾಡ ಅವರನ್ನು. ಸಂಪರ್ಕಿಸಿ 
ದರು. ಭೀಮರಾವ್‌ ಅವರಿಗೆ 25 ರೂಪಾಯಿ ಮಾಸಿಕ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿವೇತನ 
ದೊರೆಯಿತು. ಆ ಹಣ ಅಂದಿನ ದೊಡ್ಡ ಮೊತ್ತವಾಗಿತ್ತು. ಅದರಿಂದಗಿ ಅವರ 
ಮನೆಯವರು ಒಂದು ಕೋಣೆಯ ಮನೆಯಿಂದ ಎರಡು ಕೋಣೆಯ ಮನೆಗೆ 
ಹೋದರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು ಕೋಣೆ ಸಿಕ್ಕಂತಾಯಿತು. 
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1913ರಲ್ಲಿ ಬಿ.ಎ. ಪಾಸಾದರು. 1912ರ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಮಗ ಯಶವಂತನ 
ಜನನವಾಗಿತ್ತು. | 


ನಂತರ ಜುಲೈ 1913ರಲ್ಲಿ ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜರ ಸಹಾಯದಿಂದಾಗಿ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಎದ್ಯಾಭ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಅಮೆರಿಕದ ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕೊಲಂಬಿಯಾ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಕ್ಕೆ ಹೋದರು. ಅದೇ ವೇಳೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೆ ಮಹಿಳೆಯರ 
ಶಿಕ್ಷಣ ಕೂಡ ಬಹಳ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅರಿತರು. 1916ರಲ್ಲಿ ಬಾರ್‌ 
ಅಟ್‌ ಲಾ ಓದಲು ಲಂಡನ್‌ಗೆ ತೆರಳಿದರು. ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜ ಅನುಮತಿ 
ನೀಡಿದರು. ಆದರೆ ಬರೋಡಾ ದಿವಾನ್‌ ವಾಪಸ್‌ ಬರಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ 
ಭಾರವಾದ ಹೃದಯದಿಂದ ಅವರು ಓದಿನ ಮಧ್ಯದಲ್ಲೇ ಮರಳಬೇಕಾಯಿತು. 
ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ನಿಜವಾದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ 
ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ರಾಜ್ಯಸತ್ತೆಯ ಮೇಲೆ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹಿಡಿತ ಪ್ರಬಲವಾಗಿತ್ತು 
ಸಮಗ್ರ ಮಾನವತೆಯ ಸಾಧನೆಗೆ ಅದು ಎಂದೂ ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಿಲ್ಲ. 

ಸೆಪ್ಟಂಬರ್‌ 1917ರಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜರ 
ಮಿಲಿಟರಿ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿಯಾಗಿ ನೇಮಕಗೊಂಡರು. ಅವರಿಗೆ ನೀರು ಕೊಡುವುದು 
ಕೂಡ ತಮ್ಮ ಗೌರವಕ್ಕೆ ಕುಂದು ಎಂದು ಜವಾನರು ಭಾವಿಸಿದರು. ಬಡವರು 
ಕೂಡ ಅಸ ಶ್ರ ತಾ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಸ್ಥಿತಿ ವರ್ಗಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಒಂದು 
ಯಕ್ಷಪ್ರಶ್ನೆ ಇ ತಮಗಾಗುತಿರುವ ತೊಂದರೆಗಳ ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಮಹಾರಾಜರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದರು. ಸಮಸೆ ್ಯ ಬಗೆಹರಿಸಲು ಮಹಾರಾಜರು ದಿವಾನರಿಗೆ 
ತಿಳಿಸಿದರು. ದಿವಾನರು ಏನೂ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ' ಜುಗುಪ್ಪೆಗೊ೦ಡ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅವರು ನವೆ೦ಬರ್‌ 1917ರಲ್ಲಿ ನೌಕರಿ ಬಿಟ್ಟು ಮುಂಬೈಗೆ ಮರಳಿದರು. 


ಮುಂಬೈಯಲ್ಲಿ ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಮೂಲಕ ಕೊಲ್ಲಾಪುರದ ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರ 
ಸಂಪರ್ಕ ಬಂದಿತು. ಜಾತಿ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಕಳಚುವಲ್ಲಿ ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರು 
ತುಂಬ ಆಸಕ್ತಿ ವಹಿಸಿದ್ದರು. ನೌಕರಿ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಸಾಧ್ಯವಿರುವ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ 
ಅವರು ಅಸ್ಪಶ್ಯರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 1919ರಲ್ಲಿ ಪಾಕ್ಷಿಕ ಪತ್ರಿಕೆ 
"ಮೂಕನಾಯಕ' ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ 
ಧನಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. ಜುಲೈ 1920ರಲ್ಲಿ “ಮೂಕನಾಯಕ'ದ ಮೊದಲ 
ಸಂಚಿಕೆ ಹೊರಬಂತು. ಅದೇ ವರ್ಷ ಅಪಿ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮುಂದುವರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಲಂಡನ್‌ಗೆ ಹೋದರು. ಅರೆಹೊಟ್ಟೆಯಿಂದ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮಶಾಡುವಂಸಿದರು. 
ಪಾರ್ಸಿ ಗೆಳೆಯ ನವಲ್‌ ಭತೇನಾ' ಎ೦ದಿನಂತೆ ಸಹಾಯಕ ಸವನ್ನು ಮುಂದೆ 
ಚಾಚಿದರು. 
1923ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳಿದಾಗ ಅಮೆರಿಕಾ, 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ ಮತ್ತು ಜರ್ಮನಿಯ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಗಳಿಂದ ಅವರು ಪಡೆದಷ್ಟು 
ಪದವಿಗಳನ್ನು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಬೇರಾರೂ ಪಡೆದಿರಲಿಲ್ಲ ಆದರೆ ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣೆಗೂ 
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ಕಷ್ಟವಾದ೦ಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇತ್ತು. ವಕೀಲರಾಗಲು ಬೇಕಾದ ಸನದು ಪಡೆಯಲು 
ಕೂಡ ಹಣವಿರಲಿಲ್ಲ. ಆಪತ್‌ ಬಂಧು ನವಲ್‌ ಭತೇನಾ ಹಣ ಕೊಟ್ಟರು. ಜೂನ್‌ 
1923ರಂದು ು ಅವರು ಬ್ಯಾರಿಸ್ಟರ್‌ ಆದರು. ಆದರೆ ಸವರ್ಣೀಯ ಶ್ರೀಮಂತರು 
ಅವರ ಮೂಲಕ ಮೊಕದ್ದಮೆ ಹೂಡಲು ಸಿದ್ಧರಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಡವರ ಕೇಸುಗಳಿಗೆ 
ಅವರು ಹಣ ಪಡೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

1924ರಲ್ಲಿ “ಬಹಿಷ್ಕೃತ ಹಿತಕಾರಿಣಿ ಸಭಾ' ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು 
ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ದಲಿತರ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡುವುದು ಈ ಸಭಾದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 
1926ರಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು ಮುಂಬೈ ವಿಧಾನ ಪರಿಷತ್ತಿಗೆ ನಾಮಕರಣ ಮಾಡಲಾಯಿತು. 
ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆ ಎರುದ್ಧ ಅವರು ನಡೆಸಿದ ಚಳವಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆ ಸತ್ಯಾಗಹ 
ಹಾಗೊ ನಾಸಿಕ್‌ “ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಗಳು ಬಹು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. 


ಕೊಲಾಬಾ ಜಿಲ್ಲೆ ಹಕ್‌ 1927ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ 19 ಮತ್ತು 20ರಂದು 
ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರ ಸಮ್ಮೇಳನ ನಡೆಯಿತು. ಐದು ಸಾವಿರ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ಈ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಅಲ್ಲಿನ ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆಯ ನೀರನ್ನು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಬಳಸು ವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಈ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕೆರೆಯ ಮೇಲೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿದ್ದರಿಂದ 
ಅಸ ಶ್ವರಿಗೆ ಕುಡಿಯುವ ನೀರಿನ ಸಮಸ್ಯೆ ತಲೆದೋರಿತ್ತು. ಮಾರ್ಚ್‌ 20ರಂದು 
ಅಸ್ಪ] ಶರು ಮೆರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ ಚೌದಾರ ಕೆರೆಯ ನೀರನ್ನು ಕುಡಿಯುವ 
ಕಾರ್ಜುಕ್ರಮವಿತ್ತು. ಎಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಉಂಟಾಗುವುದೋ ಎಂಟುಡು ಯಾರಿಗೂ 
ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಮೊದಲು ತ್ಯಾಗಕ್ಕೆ ಸಿದ್ದರಾದರು. ಆದರೆ 
ತ್ಯಾಗ "ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಬೇರೆಯವರನ್ನು  ಪೋದಿಸಲಿಲ್ಲ ಸಮ್ಮೇಳನದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು 
ಚೌದಾರ ಕೆರೆಯ ನೀರು ಕುಡಿದು ಇತ್ರಿಹಾಸ ನಿರ್ಮಿಸಿದರು. ನಂತರ ಸವರ್ಣೀಯರು 
ಕರ ಶುದ್ಧೀಕರಣ ಮಾಡಿದರು. ಬಾಪುರಾವ್‌ ಜೋಷಿ, ಸಹಸ್ರಬುದ್ಧೆ, ನಾಮಾಸಾಹೀಬ್‌, 
ಸುರ್ವಾ' ಟಿಪ್ಲಿಸ್‌ರಂಥ ಮಾನವೀಯ ಅನುಕಂಪವುಳ್ಳ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಅಸ್ಪ; ಶ್ಯರ 
ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಸ್ವಜಾತಿಯವರ ದ್ವೇಷಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾದರು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಜರು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸಮಾಜದಿಂದ ಬಹಿಷ ಷ್ಠ ಗೊಂಡರು! 1927ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 3ರಂದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು `ಬಹಿಷ್ಠತ ಭಾರತ' ಮರಾಠಿ ಪಾಕ್ಟಿಕ ಪ್ರಾರಭಿಸಿದರು. 1927ನೇ 
ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 25ರಂದು ಮೆಹಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಎರಡಸೇ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಜಾತಿವಾದ 
ವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವ ಮನುಸ್ಮತಿಯನ್ನು ಸುಟ್ಟಿದ್ದು ಇತಿಹಾಸ ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಯಿತು. 
1930ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ 3ರಂದು ನೌಸಿಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕಾಳಾರಾಮ್‌ ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ 
ಚಳವಳಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 15 ಸಾವಿರ ಸ್ವಯಂಸೇವಕರು ಆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದಲ್ಲಿ 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಬಿ.ಜಿ. ಖೇರ್‌ ಅವರಂಥ ಖ್ಯಾತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದಲ್ಲಿ 
ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದರು. ಕಾಳಾರಾಮ್‌ ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ 5 ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ 
ನಡೆಯಿತು. 
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ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ದೇಶದ ಸಮಸ್ಯೆ ಮತ್ತು ದಲಿತ ಜನಾ೦ಗದ ಸಮಸ್ಯೆ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ದಲಿತರಿಗೆ ಸಮಾನತೆ ಸಿಗದೆ ದೇಶದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಯಾಗದು ಎಂಬುದು ಅವರ ದೃಢ ನಿಲವಾಗಿತ್ತು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಭಾವ್ಯಕ್ಕ ಮೂಡದಿದ್ದರೆ 
ಅದು ಮಹತ್ತರವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ 
ಅವರ ವಾದ ಜಾಣ ಕಿವುಡರಿಗೆ ಕೇಳಿಸಲಿಲ್ಲ. 1930ನೇ ನವೆ೦ಬರ್‌ 12ರಂದು 
ಲಂಡನ್‌ನಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಮೊದಲ ದುಂಡುಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಅವರು 
ತಮ್ಮ ದೇಶಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ದಲಿತಪ್ರೇಮವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರಕಟಿಸಿ ಭಾರತೀಯ 
ಸನಾತನವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಚಕಿತಗೊಳಿಸಿದರು. 


ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ 


ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ ಅವರ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯುತ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಡವಳಿಕೆಗೆ ಅದ್ವಿತೀಯ 
ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ ಮ್ಯಾಕ್‌ಡೊನಾಲ್ಡ್‌ 1932ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ 
14ರಂದು "ಮತೀಯ ಪ್ರಶಸಿ' (ಕಮ್ಯೂನಲ್‌ ಅವಾರ್ಡ್‌) ಘೋಷಿಸಿದರು. ಈ 
"ಪ್ರಶಸಿ ಪ್ರಕಾರ ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಪ್ರಾಂತೀಯ ವಿಧಾನಸಭೆಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳನ್ನು 
ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಇದನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿ ಪುಣೆಯ ಯರವಡಾ ಜೈಲಿನಲ್ಲಿ 1932ನೇ ಸೆಪ್ಟಂಬರ್‌ 20ರಂದು 
ಆಮರಣ ಉಪವಾಸ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. 1932ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 24ರಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮಧ್ಯೆ ಆದ ಒಪ್ಪಂದ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. 
ಅಸ್ಪಶ್ಯರಿಗೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಆಯ್ಕೆಯ ಅವಕಾಶದ ಬದಲು ಮೀಸಲು ಕ್ಷೇತ್ರ ನೀಡುವ 
ತ್ರವನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಸೌಜನ್ಯ ತೋರಿದರು. "ಮತೀಯ 
ಸಿ'ಯಿಂದ ಇಡೀ ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜವೇ ಒಡೆದು ಹೋಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ 
ಭಯ ಸವರ್ಣೀಯರಲ್ಲಿ ಮೂಡಿತ್ತು. ಹೀಗಾಗಿ ಅನೇಕ ಹಿಂದೂ ನಾಯಕರು 
ಮೊದಲು ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಿದರು. ಆದರೆ ನಂತರ ವಿರೋಧಿಸಿದರು. 
ಬಂಗಾಳಿ ಹಿಂದೂಗಳ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವಿಗೆ ರವೀಂದ್ರನಾಥ 
ಟಾಗೋರ್‌ ಅವರು ಕೂಡ ಬೆಂಬಲ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಉಂಟಾಗಿತ್ತು 
(ಈ ಮೊದಲು ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ ವಿರೋಧಿ ನಿಲವಿನ ಮನವಿಗೆ ಸಹಿ ಸಂಗಹ ಮಾಡುವ 
ವೇಳೆ ಆ ನಿಲವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿದ ಬಾಲಗಂಗಾಧರ ತಿಲಕರು ಸಹಿ ಹಾಕದಂತೆ 
ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಸನಾತನಿಗಳು ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದ್ದರು.) ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಅಸ್ಪ; ಶ್ಯತೆಯ 
ಮತ್ತು ಜಾತೀಯತೆಯ ದುರ್ಗಮ ಕೋಟೆಗಳನ್ನು ದಾಟುತ್ತ ಸಾಗಿದ್ದು ಪವಾಡ 
ಸದೃಶವಾಗಿದೆ. 
| ಅವರು ಅಖಂಡ ವಿಚಾರವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ತರ್ಕಕ್ಕ ನಿಲಕದ್ದನ್ನು 
ನಂಬುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರ ತರ್ಕ ಮತ್ತು ವಿಚಾರಗಳು ಮಾನವೀಯತೆಯ 
ಪಾತಳಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದ್ದವು. ಮನುಷ್ಯತ್ವ ಎ೦ಬುದು ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಮಿಗಿಲು 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅವರು ಅಚಲವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರು. ಅದಕ್ಕೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ 


ಚ 


24 ಅಹಿಂದ ಏಕ? 


ಇಲ್ಲಿದೆ. 1935ನೇ ಮೇ 27ರಂದು ಅವರ ಪತ್ನಿ ರಮಾಬಾಯಿ ನಿಧನರಾದರು. 
ಪಂಢರಪುರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ವಿಠಶೋಬನ ದರ್ಶನ ಪಡೆಯುವ ಆಸೆ ಆ ತಾಯಿಗಿತ್ತು 
ಅಸ ರಿಗಾಗಿ' ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ಅವಮಾನಕ್ಕೀಡಾಗುವುದು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ರಿಗೆ 
ಬೇಡವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಪತ್ನಿಯ ಸಾವಿನ ನಂತರ ಅವರ ಆಸೆ ಈಡೇರದ್ದಕ್ಕೆ 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಚನಮನಿಗಿಬರಿಡಳ ದೇವರಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಲ್ಲದ ಅವರು ಹಿಂದೂ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ಪತ್ನಿಯ ಪಾರ್ಥಿವ ಶರೀರದ ಅಂತ ಕ್ರಿಯೆ ನೆರವೇರಿಸಿದರು. 
ತಲೆ ಬೋಳಿಸಿಕೊಂಡು ಕಾವಿ ಬಟ್ಟೆ ತೊಟ್ಟು ಶೋಕ ಆಚರಿಸಿದರು! 


ಅವರು ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಎಲ್ಲ ಭಾರತೀಯರಿಗಷೆ 

ಅಲ್ಲ, ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಪತಪರಿಂಯಾಗಿಗೆ. ಶಿವಾಜಿಯ ರಾಯಗಡ ಕೋಟೆಗೆ ಅವ 
ನೀಡಿದಾಗ ಆ ರೋಮಾಂಚನಗೊಂಡರು. ಶಿವಾಜಿ ತನ್ನ ಪುಟ್ಟ ಸಿ ಸೈನ್ಯದೊಂದಿಗೆ 
ಔರಂಗಜೇಬನ ಬೃಹತ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ್ದು. ಅವರಿಗೆ ಹೆಮ್ಮೆಯ 
ವಿಚಾರವಾಗಿತ್ತು. 4 ಅವರಿಗೆ i ಮುಸ್ಲಿಂ ರಾಜರ ಸಂಘಷ ವಾಗಿ 
ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ಮಾನ್ಯ ಘನತೆ ಮತ್ತು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯ ಮಧ್ಯೆ ನಡೆದ ಸಂಘರ್ಷವಾಗಿ 
ಕಂಡಿತು. ಇತಿಹಾಸದ ಯಾರೊಬ್ಬರ ಖು ಅಥವಾ ವಿರೋಧವಾಗಿ ನಮ್ಮನ್ನು 
ನಾವು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ನಾವು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಶೌರ್ಯ, ಘನತೆ, ಮಾನವೀಯತೆ ಮತ್ತು ಮೌಲ್ಯಗಳ ಜೊತೆ ಎಂಬುದು 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪಾಠವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ 
ರಾಯಗಡ ಕೋಟೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಮೇಲೆ 
ಹಲ್ಲೆ ನಡೆಸುವ ವಿಫಲ ತಂತ್ರ ಹೂಡಿದ್ದು ಇತಿಹಾಸದ ಅಣಕವಾಗಿದೆ. 


1936ನೇ ಜೂನ್‌ 8ರಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ಸೇರುವ 
ಬಗ್ಗೆ ಹಿಂದೂ ಮಹಾಸಭೆಯ ಡಾ. ಮುಂಜೆ ಅವರ ಜೊತೆ ಚರ್ಚಿಸಿದರು. 
1936ರಲ್ಲಿ ಇಂಡಿಪೆಂಡೆಂಟ್‌ ಲೇಬರ್‌ ಪಾರ್ಟಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 1937ರಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಸರ್ಕಾರದ ಕಾಯ್ದೆ ಪ್ರಕಾರ ಮೊದಲ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಚುನಾವಣೆಗಳು ನಡೆದವು. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹಾಗೂ ಅವರ ಪಕ್ಷದ ಇತರ 16 ಮಂದಿ ಅಭ್ಯರ್ಥಿಗಳು ಮುಂಬೈ 
ವಿಧಾನಸಭೆಗೆ ಆಯ್ಕೆಯಾದರು. 1938ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ 10ರಂದು ಸಂತಾನ 
ನಿಯಂತ್ರಣ ಕುರಿತು ವಿಧಾನಸಭೆಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯ ಮಂಡಿಸಿದರು. 


1935ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಸರ್ಕಾರಿ ಕಾನೂನು ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಪ್ರಿನ್ನಿಪಾಲ್‌ ಆಗಿದ್ದ 
ಅವರು 1938ರಲ್ಲಿ ಆ ಹುದ್ದೆಗೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿದರು. ಜುಲೈ 1945ರಲ್ಲಿ 
ಅವರು ಪೀಪಲ್ಸ್‌ "ಎಜ್ಯುಕೇಷನ್‌ ಸೊಸೈಟಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 1946ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ 
ಸಿದ್ಧಾರ್ಥ ಕಾಲೇಜ್‌ ಸ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಸೆಪ್ಟಂಬರ್‌ 1951ರಲ್ಲಿ ಔರಂಗಾಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಮಿಲೆಂದ್‌ ಕಾಲೇಜಿನ ಶಂಕುಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. ಈ ಕಾಲೇಜಿನ ಕಟ್ಟಡಕ್ಕಾಗಿ 
ಅವರು ಉದ್ಯಮಿಗಳಿ೦ದಾಗಲಿ, ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಿಂದಾಗಲಿ ಹಣ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ನಗಳ ಆಗರವಾಗಿದ್ದರು. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಔರಂಗಾಬಾದಕ್ಕೆ 
ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ್ದ ಖ್ಯಾತ ಚಿತ್ರನಟ ದಿಲೀಪಕುಮಾರ್‌ ಅವರಿಂದ ಡೊನೆಷನ್‌ ಪಡೆಯುವ 
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ಎಚಾರವನ್ನು ಕೆಲವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮುಂದೆ ಇಟ್ಟರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅದಕ್ಕೆ 
ಸಮ್ಮತಿಸಲಿಲ್ಲ. ನಂತರ ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ದಿಲೀಪಕುಮಾರ್‌ಗೆ fe 
ಅಂಬೇ ಡ್ಕರ್‌' ನನಗೆ ತಂದೆಯ ಯ ನಾನು ಅವರ ವಿಚಾರ ಗಳನ್ನು 
| ಗೌರವಿಸುತ್ತೇನೆ ಎ೦ದು ದಿಲೀಪಕುಮಾರ್‌ ತಿಳಿಸಿದರು. ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಮಿಲಿಂದ್‌ 
ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೋಟೆಲ್‌ಗೆ ಹೋಗದೆ ಕಾಲೇಜಿನ 
ಒ೦ದು ಚಿಕ್ಕ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ರೊಟ್ಟಿ ಮತ್ತು ಪಲ್ಕೆ ಅವರ 

ಆಹಾರವಾಗಿತ್ತು. 


ಕೊನೆಯ ಸಂದೇಶ 


1942ನೇ ಜುಲೈ 18ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ಅಖಿಲ ಭಾರತ ನಿಮ್ನ್ಮವರ್ಗಗಳ 
ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಭಾಷಣದಲ್ಲಿ “ಶಿಕ್ಷಣ-ಸಂಘಟನೆ-ಹೋರಾಟ; ಇದು 
ನನ್ನ ಕೊನೆಯ ಸಂದೇಶ” ಎಂದರು. 

ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಕಾನೂನು ಸಚಿವರಾಗಿ ಅವರು ನೇಮಕಗೊಂಡರು. 
1947ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ 29ರಂದು ಸಂವಿಧಾನ ರಚನಾ ಸಮಿತಿ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದರು. 1948ನೇ 
ಏಪ್ರಿಲ್‌ 15ರಂದು ಶಾರದಾ ಕಬೀರ್‌ ಅವರನ್ನು ಮದುವೆ ಆದರು. ನ೦ತರ ಆಕೆ 
ಸವಿತಾ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಆದರು. 


1949ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ 29ರಂದು ಅವರು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರು. “26ನೇ 
ಜನವರಿ 1950ರಂದು ನಾವು ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಬದುಕಿಗೆ ಕಾಲಿಡುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. 
ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಸಮಾನತೆ ಓರತುವುದು. ಆದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು 
ಆರ್ಥಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆ ಇರುವುದು. ನಾವು ಈ ವೈರುಧ್ಯವನ್ನು 
ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಬೇಗನೆ ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಈಸಮಾನತಯಂಯ 
ಬಳಲುವವರು ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಭುತ್ವದ ರಚನೆಯನ್ನು ಸ್ಫೋಟಗೊಳಿಸುವರು.” 

ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 1948ರಲ್ಲಿ ಅವರು ಹಿ೦ದೂ ಕಾನೂನು ಮಸೂದೆಗೆ ತಿದ್ದುಪಡಿ 
ಮಾಡಿದರು. ಹಿಂದೂ ಮಹಿಳೆಗೆ ಪಿತ್ರಾರ್ಜಿತ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಪಾಲು ಸಿಗಬೇಕೆಂಬುದು 
ಅವರ ವಾದವಾಗಿತ್ತು ಇದರಿಂದಾಗಿ ದೇಶಾದ್ಯಂತ ವಿವಾದ ಎದ್ದಿತು. ಈ ಮಸೂದೆ 
ಸಿಖ್‌, ಬೌದ್ಧ ಮತ್ತು ಜೈನ ಧರ್ಮೀಯರನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿತ್ತು ಅವರ ಈ 
ದೂರದ ಸಿಯಲ್ಲಿ ಭಕತರ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಸೀ ಸಮಾನತೆಯ. ವಿಚಾರಗಳು 
ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ 1951ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 55ರಂದು ಮಸೂದೆಯ ಮುಖ್ಯ 
ಭಾಗಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಲಾಯಿತು. ಇದರಿಂದ ಚರಗ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ ಅವರು 1951ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 11ರಂದು ಸಚಿವ ಪದವಿಗೆ ರಾಜೀನಾಮೆ 
ನೀಡಿದರು. 


1956ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 14ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಅನುಯಾಯಿ 
ಗಳೊಂದಿಗೆ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ದೇವರ ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ 
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ಮತ್ತು ಬುದ್ಧನ ತರ್ಕಬದ ವಿಚಾರಗಳು ಅವರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೂರೆಗೊಂಡವು. 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ. "ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಸಹೋದರತ್ವದ ಮೂಲಗಳನ್ನು ಅವರು 
ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಂಡರು. 1956ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 6ರಂದು ನವದೆಹಲಿಯಲ್ಲಿ 
ಮಹಾನಿರ್ವಾಣ ಹೊಂದಿದರು. ಮರುದಿನ ಮುಂಬೈ ಯಲ್ಲಿ ಅ೦ತ್ಯಸ೦ಸ್ಕಾರ 
ನಡೆಯಿತು. 

ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ತನ್ನ ನಿಜರೂಪದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಂ ಧರ್ಮಗಳ 
ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆಯಾಗಿದೆ. ಮತೀಯ ಸೌಹಾರ್ದದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 1938-49ರ 
ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮದ ಕಡೆಗೆ ಒಲವು ತೋರಿದ್ದರು. 
ಆದರೆ ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಸನಾತನಿಗಳು 
ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಮತಾಂತರಗೊಂಡರೆ ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ದ ಪ್ರಕಾರ 
ದೊರೆಯುವ ಸೌಲಭ್ಯಗಳು ದೊರೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಪರವಾಗಿ 
ಗೋವಿಂಧವಲ್ಲಭ ೫ ವಾದಿಸಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಆ ವಿಚಾರ ಕೈಬಿಡಬೇಕಾಯಿತು. 
ಪಂಜಾಬ್‌ ಸಮಸೆ ಗೆ ಇದು ಬಹುದೊಡ್ಡ ಉತ್ತರವಾಗಿತ್ತು. 


ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಧಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರದರ್ಶನ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧರು ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಆದರೆ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮತಾ೦ತರ ಮತ್ತು ಇತರ ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ ಹಿ೦ದೂ 
ಮತಾಂಧತೆಯ ಪಾಶವೀ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸಿದರು. ಇದರಿಂದಾಗಿ 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಘನತೆ ಗೌರವಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ಒಂದುವೇಳೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಸಹೋದರತ್ವದ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ ಮಾರುಹೋಗಿ 
ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಇಸ್ಲಾಂಗೆ ಮತಾಂತರ ಹೊಂದಿದ್ದರೆ ಭಾರತದೇಶ 
ಕೋಮುಸಂಘರ್ಷಗಳ ರಣರಂಗವಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಈ ರಾಜಕೀಯ ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು 
ಅವರು ಅರಿತಿದ್ದರು. 


2600 ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಇತಿಹಾಸವುಳ್ಳ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿದೆ. 
ಮಾನವೀಯವಾಗಿದೆ. ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದಿ೦ದಾಗಿ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕವಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಈ ಶಾಂತಿಪ್ರಿಯ ಧರ್ಮ ಬೇರಾವ ಧರ್ಮಗಳ ವಿರುದ 
ಸೆಟೆದು" ನಿಲ್ಲುವಂತಹ ಅನುಯಾಯಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲ. ಅನುಕಂಪವೇ ಇದರೆ 
ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. ಯಾರಾದರೂ ಜತುಸತಿಸಬಹ ಜಾಮ? ಜೀವನಮಾರ್ಗ 
ಇದಾದುದರಿಂದ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ ವಿರುದ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕೆ ಇಳಿಯದೆ 
ವೈಚಾರಿಕತೆ ಮೂಲಕ ಬೆಳೆಯುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು 
ಬೌದ್ಧಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿ 
ನೆಲೆಸುವುದಕ್ಕೆ ಕಾಣಿಕೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಕಾರಣಗಳಿ೦ದ ದಲಿತರಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಹಿ೦ದೂಗಳು, ಮುಸ್ಲಿಮರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಅವರನ್ನು 
ಗೌರವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಕೃತಜ್ಞತೆ ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು. 
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ಸಾಮೂಹಿಕ ಕೃಷಿ ಮತ್ತು ಸರ್ಕಾರಿ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಉದ್ಯಮಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಂಥ 
ಸ್ಟೇಟ್‌ ಸಮಾಜವಾದ ಅವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಇಂದಿನ ಉದಾರೀಕರಣ- 
ಖಾಸಗೀಕರಣ-ಜಾಗತೀಕರಣ (ಎಲ್‌.ಪಿ.ಜಿ)ದ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಕುರಿತು ಕೂಡ 
ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ಚರ್ಚೆಯಾಗುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
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ನಾವು ಇಂದು ಅತ್ಯಂತ ಆತಂಕದ ಸ್ಥಿತಿಯಲಿದ್ದೇವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ತ 5 ಅಭಿವ ೃದ್ಧಿಯ ಕುರಿತು ಮಾಡಬೇಕಾದ ಚಿಂತನೆಗೆ 
ಬೇಕಾದ ಸಮಯವನ್ನೆಲ್ಲಾ ಕೋಮುವಾದದ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಲು ಬಳಸುವ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 1 ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕೋಮುಸಾಹಾರ್ದವು ಸಹಜವಾಗಿ 
ಇರುವಂಥ ವಾತಾವರಣವಿದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಪಥದಲ್ಲಿ 
ಮುಂದುವರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ; ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಜಿವ೦ತವಾಗಿ ಇರುವುದೊಂದೇ ಅವನ 
ಗುರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಕೋಮುವಾದವು ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲಾ ಒಳ್ಳೆಯತನದ ಮೇಲೆ 
ಕ್ಯಾಕರಿಸಿ ಉಗುಳುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲಾ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅರಿಯುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡಗೋಡೆಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. 
ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಕೋಮುಸೌಹಾರ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯನ 
ಸದ್ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ನಮ್ಮ ದೇಶಕ್ಕೆ 
ದಾರಿದೀಪಗಳಾಗಿವೆ. ದೇಶ ಯಾವರೀತಿ ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಮಾನವೀಯತೆಗೆ ಬದ್ಧವಾಗಿದ್ದಂಥ ಒಬ್ಬ 
"ಬ೦ಡುಕೋರ' ಸನಾತನವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಅವರ ಸನಾತನವಾದವು ಪರಿಶುದ 
ವಾಗಿದೆ; ಇಡೀ ಲೋಕದ ಹಿತವನ್ನು .ಕಾಪಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಇಡೀ ವಶಕ್ಕೆ 
ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯವಾಗಿದೆ. ಅವರ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕ್ರೆ ಸರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, 
ಬೌದ್ಧರು, ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಮಾನವ ಘನತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಪರಿಶುದ್ಧವಾದ 
ಹಿ೦ದೂಗಳು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, ಸಿಬ್ಹರು, ಕ್ರ ಸರು ಎಲ್ಲರೂ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ 
ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ಒ೦ದೇ ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗಾಗಿ ನಿಜವಾದ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಧರ್ಮಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ವ್ಯತ್ಯಾಸವೇ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಮನಸ್ಥಿತಿಯೇ 'ಕೋಮುವಾದವೆಂಬ 
ರೋಗಕ್ಕೆ "ಮದ್ದಾಗಿದೆ. 


“ಮುಹಮ್ಮದ್‌, ರುರತುಷ್ಟ ಮತ್ತು ಮೊಸೆಸರಿಗೆ ಇರುವಂತೆಯೆ ಏಸುವಿಗೂ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ek ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳು ನನಗೆ ಒಂದೇ 
ತೋಟದ ಸುಂದರ ಪುಷ್ಪಗಳು "ಅಥವಾ ಅವು ಒಂದೇ ಮಹಾವೃಕ್ಷದ ಕೊಂಬೆಗಳು” 
ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಕೋಮುವಾದಕ್ಕೂಂದು ಪ್ರಬಲ 
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ಉತ್ತರವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಮತಗಳು ಸತ್ಯ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ ಸಮಾನ ಕೂಡ ಎಂದು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ನಂಬಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರವಾದಿಗಳು ಸಮಾನರು ಎಂದು ಅವರು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಭಾರತದಂಥ ಬಹು ಸಾಂಸ್ಕೃ ತಿಕ ಮತ್ತು ಬಹು ಧಾರ್ಮಿಕ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಸಂಯಮ ಮತು ್ರ ಮನುಷ್ಯ್ಪ ಪೇಮ ಮಾತ್ರ ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ಉದ್ರಿಗ್ನ ವಲ್ಲದ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸ ಸೃಷ್ಟಿಸಬಲ್ಲುದು. 


“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಪಟ್ಟು ಹಣ ಸತ್ಯಾನ್ವೇಷಣೆ” ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ 
ಅಚಲವಾದ ನಂಬಿಕೆ ಇತ್ತು ಧರ್ಮಗ್ರಂಥವಾದ ಭಗವದ್ಗೀತೆ ಅವರಿಗೆ ಬಾಹ್ಯ 
ಪ್ರಪಂಚದ ಗಂಥವಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನ ಆಂತರಿಕ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿರುವ 
ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಸಬಂಧಿಸಿದುದಾಗಿತ್ತು. 

“ದುರ್ಯೋಧನನ ಮತ್ತು ಅವನ ಪಕ್ಷದವರನ್ನು ನಾನು ಮಾನವನಲ್ಲಿರುವ 
ಅಧಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೆಂದೂ ಅರ್ಜುನ ಮತ್ತು ಟಿ ಪಕ್ಷದವರನ್ನು ಉತ್ತಮ 
ಪ್ರವೃ ತ್ರಿಗಳೆಂದೂ ಪರಿಗಣಿಸುತೆ ತೇನೆ. ನಮ್ಮ ಸ್ಪಂತ ದೇಹವೇ ಯುದ್ಧರಂಗ” ಈ 
ke ಪಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಯುದ ನಡೆಯುತಿದೆ. ಯಷಿಕವಿ ಅದನ್ನು 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುವಂತೆ ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಶುದ್ದ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಸದಾ Re, 
ನುಡಿಯುತ್ತಿರುವ ಅಂತರ್ಯಾಮಿ ಕೃಷ್ಣ. ಗಡಿಯಾರದಂತೆ ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಶುದ್ಧತೆಯ 
ಕೀಲು ಕೊಡುವುದು ಆವಶ್ಯಕ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಂತರ್ಯಾಮಿ ಮಾತನಾಡುವುದನ್ನು 
ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾನೆ.” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ ನಮಗೆ ಕಿವಿಮಾತು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


“ನಾನೊಬ್ಬ ಸನಾತನಿ ಹಿಂದೂ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಹೇಳಿಕೊಂಡರೂ ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಬೆಳಕಿನ ಮೂಲಕವೇ 
ಹಿ೦ದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಗುರುತಿ ಸುತ್ತಾರೆ. ವಿಶಾಲ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮ, ಕೋಮುಭಾವನೆಗಳನ್ನು “ರಳಿಸುವ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ, "ಜಾತೀಯತೆ 
ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶತೆ ಆಚರಿಸುವ ನ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು `? "ಗರ್ವದಿಂದ ಹೇಳಿರಿ 
ನಾವು ಹಿ೦ದೂಗಳು' ಎಂದು ಹೇಳುವವರ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ 
ಹಿ೦ದೂ. ಧರ್ಮವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. | 


“ಆನುವಂಶಿಕತೆಯ ಪ್ರಭಾವದಲ್ಲಿ ನನಗೆ ನಂಬಿಕೆ ಇರುವುದರಿಂದ ಮತ್ತು 
ಹಿ೦ದೂ ಕುಟುಂಬವೊಂದರಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿರುವುದರಿಂದ ನಾನು ಒಬ್ಬ ಹಿ೦ದೂ ಆಗಿ 
ಉಳಿದಿದ್ದೇನೆ. ನನ್ನ ನೈತಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಅಥವಾ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಅದು 
ಅಸಂಗತವೆಂದು ಕರಡುಬಿರದಲ್ಲಿ ನಾನು ಅದನ್ನು [ಹಿಂದೂಧರ್ಮವನ್ನು] 
ತ್ಯಜಿಸುತ್ತೇನೆ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸತ್ಯ, ಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ಅಹಿಂಸೆಗಳು ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸು ತ್ತಿದ್ದ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮದ ಬನನಗ. ಆ ಮೂಲಕವೇ ಅವರು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ನೋಡುತ್ತಿದ್ದರು ಮತ್ತು ಗೌರವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. “ಅಹಿಂಸೆ ಎಲ್ಲ ಬ್ರಮಾನಿಆಿಗನ 
ಸಮಾನವಾಗಿದೆ. ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಕೇವಲ ಮಾನವ ಜೀವನದ ಏಕತೆಯಲ್ಲಿ 
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ಮಾತ್ರ ನಂಬಿಕೆ ಇಡದೆ, ಜೀವಂತವಾಗಿ ಇರುವ ಎಲ್ಲದರ ಏಕತೆಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ 
ಇಡುತ್ತದೆ.” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ "ಬದುಕಿನ 
ಒಳ್ಳೆಯದೆಲ್ಲವನ್ನು ಗೌರವಿಸುವ ಮನೋಭಾವವಿದೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದೂ, ಮುಸ್ಲಿಂ, ಕ್ರೈಸ್ತ, ಸಿಖ್‌ ಎಂಬ ಭೇದಭಾವ ಎಂದಿಗೂ ಬಾರದು. 
ಕೋಮುಭಾವನೆ ಎಂದೂ ಕೆರಳದು. ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಇಡೀ 
ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲಾ ಜೀವರಾಶಿಗಳನ್ನು ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ನೋಡಲು 
ಸಾಧ್ಯ ಎಲ್ಲ ಒಳ್ಳೆಯದರ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವ ಮೂಡಲು ಸಾಧ್ಯ 


“ವೇದಗಳು ಮಾತ್ರವೇ ದೈವಿಕವಾದವು ಎಂಬುದನ್ನು ನಾನು ನಂಬುವುದಿಲ್ಲ. 
ಬೈಬಲ್‌, ಕುರಾನ್‌ ಮತ್ತು ಜಿಂದಾ ಅವೆಸ್ತಾ ಸಹ ವೇದಗಳಷ್ಟೇ ದೈವೀಕವಾಗಿ 
ಹಂ ಎಂಬುದು ನನ್ನ ನಂಬಿಕೆ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ನನ್ನ 
ಕೋಮುವಾದ ಬೇರುಸಹಿತ ಕಿತ್ತಿಹೋಗುತ್ತದೆ. 


ಚರಕಧರ್ಮ 


ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಧರ್ಮವನ್ನು ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ ನೋಡುವ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ 
ಕ್ರಮವು 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. ಚರಕವು ಅವರಿಗೆ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಒಂದು ಮಹತ್ವದ ಸಾಧನವಾಗಿತ್ತು. ಬ್ರಿಟಿಷರ ಜವಳಿ ಗಿರಣಿಗಳನ್ನು 
ಬ೦ದ್‌ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಅದಕ್ಕಿತ್ತು. ಆ ಮೂಲಕ ಭಾರತೀಯರ ಶೋಷಣೆ ಕಡಿಮೆ 
ಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿ ಮತ್ತು "ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವಲ್ಲಿ ಚರಕವು ಮಹತ್ತರ 
ಪಾತ್ರವನ್ನು ವಹಿಸಿದೆ. ಆದರೆ ಸಾಢೀಜಿಯವರಿಗ ಚರಕವೆಂಬುದು ಧರ್ಮ ವಾಗಿತ್ತು 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಸಾಧನವಾಗಿತ್ತು ಕಾಯಕದ ಪಾವಿತ್ರ್ಯ ದ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿತ್ತು; ಸಾಮ್ರಾಜ ಶಾಹಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಅಸ್ತ ವಾಗಿತ್ತು. 
ಸತ್ಪಾಗಹವಾಗಿತ್ತು; ಸ್ವಾತಂತ್ರ ದ ಪಥವಾಗಿತ್ತು. ಆತ್ಮಗೌರವ ಮತು ಸ ರಾಷ್ಟ್ರಗೌರವದ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿತ್ತು ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ನಿಜಮನುಷ್ಠರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಮಂತ್ರದಂಡ 
ವಾಗಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೀಗ ಹೇಳಿದರು. 


“ನಾನು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಚರಕವನ್ನು ನೋಡಲು ಇಜ್ಜಿ ಸುತ್ತೇನೆ; ಏಕೆಂದರೆ 
ನಾನು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ. ದಿವಾಳಿತನವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಅಸ್ಥಿಪಂಜರಗಳ೦ತಿರುವ 
ಭಾರತದ ಜನರಿಗೆ ಉಣಲು ಮತ್ತು ಜ್‌ ದೊರೆಯಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ 
ಅವರಿಗೆ ಧರ್ಮದ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಇಂದು ಅವರು ಪಶುಗಳಂತೆ ಬಾಳುತ್ತಿರುವುದಕ್ಕೆ 
ನಾವು ಜವಾಬ್ದಾರರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಚರಕ ನಮಗೊಂದು ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತ 
ಅಸಹಾಯಕರ ಸೇವೆಯೇ ಧರ್ಮ. ದೇವರು ಆ ಸಹಾಯಕರ ಮತ್ತು ದುಃಖಾರ್ಥರ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ನಾವು ಹಣೆಯ ಮೇಲೆ ಲಾ೦ಛನಗಳನ್ನು 
ಧರಿಸಿದ್ದರೂ ಅವನನ್ನು ಎ೦ದರೆ ದೇವರನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ದೇವರು ವೇದಗಳಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದಾನೆ ಹಾಗೂ ಇಲ್ಲ. ವೇದಗಳ. ಭಾವವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವವನು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
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ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ವೇದಗಳ ಅಕ್ಷರಕ್ಕೆ ಜೋತುಬೀಳುವವನು ಒಬ್ಬ ವೇದೀಯ, 
ಒಬ್ಬ ಅಕ್ಷರನಿಷ್ಟ 

ವೇದಗಳ ಬರಿಯ ಜ್ಞಾನ ನಮ್ಮ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಗುರುಗಳನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಲಾರದು. ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದಲ್ಲಿ ಮ್ಯಾಕ್‌ ಮುಲ್ಲರ್‌ ಒಬ್ಬ "ಬಾಹ್ಮಣನಾಗುತ್ತಿದ್ದ. 
ಇಂದಿನ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ 
ವೇದಾಧ್ಯಯನಕ್ಕೆ Kee ಸ್ಥಾನ ಕೂಡುತ್ತಾನೆ. ಚರಕದ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರಸಾರ : 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಮತ್ತು ಉಪವಾಸದಿಂದಿರುವ ತನ್ನ ಲಕ್ಷಾಂತರ ದೇಶಬಾಂಧವರ 
ಹಸಿವನ್ನು ಇಂಗಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ನೂಲುವುದನ್ನು ನಾನು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಥಗಳ 
ಆಚರಣೆಗಿ೦ತಲೂ ಉತ್ತಮವಾದುದೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಆದರೆ ಇದರ ಅರ್ಥ 
ಈ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕು ಎ೦ದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಅನುಯಾಯಿಗಳು 
ಅನುಸರಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ ಧರ್ಮವು ಆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೀರುತ್ತದೆ ಎಂದಷ್ಟೇ 
ನನ್ನ ಅರ್ಥ. ಆದ್ದರಿಂದ ಸೇವಾಭಾವದಿಂದ ಚರಕ ತಿರುಗಿಸಿದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಉತ್ತಮ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮುಸಲ್ಮಾನ ಉತ್ತಮ ಮುಸಲ್ಲಾನನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ವೈಷ್ಣವ ಉತ್ತಮ ವೈಷ್ಟವನಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ನಾನು ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. 

ನಾನು ಹಾಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಮಲಗಿರುವಾಗ ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುವುದು ನನಗೆ 
ಸಾಧ್ಯವಾದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಅದು ದೇವರ ಮೇಲೆ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಕೇ೦ದ್ರೀಕರಿಸಲು 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತದೆ ಎಂದು ನನಗೆ ಅನಿಸಿದ್ದಲ್ಲಿ, ನಾನು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ 
ಜಪಸರವನ್ನು ಬದಿಗಿಟ್ಟು ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುತ್ತೇನೆ. ಚರಕ ತಿರುಗಿಸಲು ನನಗೆ 
ಶಕ್ತಿಯಿದ್ದು, ಮಣಿಗಳನ್ನು ಎಣಿಸುವುದು ಅಥವಾ ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುವುದು ಇವುಗಳ 
ನಡುವೆ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ನಾನು ಬಡತನ ಹಾಗೂ ಉಪವಾಸ ದೇಶವನ್ನು 
ಗುಪ್ತವಾಗಿ ಚೆನ ಟ್ಟಿರುವುದನ್ನು 'ಕಾಣುತ್ತಿರುವವರೆಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ತಕ 
ಪರವಾಗಿ ತೀರ್ಮಾನಿಸುತ್ತೇನೆ ಮತ್ತು ಅದನ್ನೇ ನಾನು ನನ್ನ ಜಪಸರವನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. ರಾಮನಾಮದ ಜಪ ಒಡ ಒಂದು "ಅಡ್ಡಿಯಾಗವಂಥ 
ಕಾಲವನ್ನು ನಾನು ಎದುರು ನೊಡುತ್ತೇನೆ. ರಾಮನು ಮಾತಿಗೂ ಮೀರಿದವನೆಂದು 
ನಾನು ಅರಿತಾಗ ಆ ಹೆಸರನ್ನು ಜಪ ಮಾಡುವ ಅಗತ್ಯ ನನಗೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಚರಕ, ಜಪಸರ ಮತ್ತು ರಾಮನಾಮ ನನಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಗುರಿಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಿದೆ. 
ಅವು ನನಗೆ ಸೆವಾಧರ್ಮವನ್ನು ಬೋಧಿಸುತ್ತವೆ. ಸವಾಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸದೆ 
ನಾನು ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪಾಲಿಸಲಾರೆ. ಅಹಿಂಸಾ ಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸದೆ ನಾನು 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಾಣಲಾರೆ. ಸತ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆ ಧರ್ಮವಿಲ್ಲ. ಸತ್ಯವೇ ರಾಮ, ನಾರಾಯಣ, 
ಈಶ್ವರ, ಖುದಾ, ಅಲ್ಲಾ, ಗಾಡ್‌.” 

ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಇಂಥ ಆಲೋಚನಾಕ್ರಮಗಳಿಂದಾಗಿಯೇ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದು ಹೊಸರೂಪ ಬಂದಿತು. ಆದರೆ ದುರ್ದೈವದ ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ 
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ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯ ವಾದ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಮನೋಲೋಕದ ಈ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ 
ಬಗ್ಗೆ ಚತದ ಅಕ್ಷರಸ್ಥ ರು ತಲೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರನ್ನು 
ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದ ನಾಥೂರಾಂ ಗೋಡ್ಲೆಯಂಥವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ತಸ 
ಧರ್ಮವೇ ಇಂದಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ ಪಡೆಯುತ್ತಿದೆ. 


“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಸ್ವಾರಸ್ಯ ಅದರ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಸರ್ವಗಾಹಿತ್ತದಲ್ಲಿ 
ಅಡಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಸಂತ ಮತ ಶಭ ಧರ್ಮ ಕ್ವ ಅನುಸಾರವಾಗಿ 
ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸುವಂತೆ ಚ್‌ ಧರ್ಮ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅದು 
ಎಲ್ಲಾ ತಿ ಜೊತೆ ಶಾಂತಿ ಸ್ನೇಹದಿಂದ ಬಾಳುತ್ತದೆ. ಅಧಿಕೃತ ಸಿದ್ಧಾಂತದಿಂದ 
ಮುಕ್ತವಾಗಿರುವ ಅದು ನನಗೆ ಹಿಡಿಸುತ್ತದೆ” ಎಂದು ಗಾ೦ಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು 
ಸರ್ವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದೆ. 

“ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಾವು ಹಿಂದೂಗಳು ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆಗಳನ್ನು 
ಅಂಧಶ್ರದ್ಧೆಯ ಒ೦ದು ವಿಷಯವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದೇವೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಕೇವಲ ತಿನ್ನುವ, ಕುಡಿಯುವ ವಿಷಯವನ್ನಾಗಿ ಅದಷ್ಟು ಕೆಳದರ್ಜೆಗೆ ಇಳಿಸದ್ದೇವೆ” 
ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ವಿಷಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ವಿಷಾದ ನಮಗೆ ಅರ್ಥ 
ವಾಗದ್ದರಿ೦ದ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಗ್ರಾಹಂ ಸ್ಟೇನ್ಸ್‌ರಂಥ ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳನ್ನು 
ಜೀವ೦ತ ಸುಡುವ ದಾರಾಸಿಂಗ್‌ಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

“ನಿಜವಾದ ಶುದ್ಧ ಚಳವಳಿಯು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಪರಿಪೂರ್ಣತೆ ತಲುಪಲು ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರಬೇಕು. ಅಂಥ 
ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ ಚಾರಿತ್ರ್ಯವು ಏಕಮಾತ್ರ ಪರೀಕ್ಷಾ ಸಾಧನವಾಗುತ್ತದೆ” ಎಂದು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ದಾರಾಸಿ೦ಗ್‌ ಅಂಥವರನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದವರಿಗೆ 
ಅರ್ಥ ವಾಗುವುದೆ? 


“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಇತರ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ತಕ್ಕಡಿಯಲ್ಲಿ 
ತೂಗಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಶಾಶ್ವತ ಸತ್ಯ ಒಂದೇ. ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ 
ಪರಸ್ಪರ ಘ ರ್ಷಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಮತಗಳು ಮತ್ತು ಆಚಾರಗಳಿಂದ ದೂರ ಸರಿದು. 
ಸತ್ಯದ ನೇರ ಮಾರ್ಗ” ಅನುಸರಿಸೋಣ. ಆಗ ಮಾತ್ರವೇ ನಾವು ನಿಜವಾದ 
ಹಿಂದೂಗಳು ಆಗುತ್ತೇವೆ. ತಮ್ಮನ್ನು ಸನಾತನಿಗಳೆಂದು ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಅನೇಕ 
ಜನ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಓಡಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಜನರನ್ನು ದೇವರು 
ಆಯ್ದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಯಾರು ಬಲ್ಲರು? ದೇವರ ಅನುಗ್ರಹವು 
ಅವನ ಸಂಕಲ್ಲವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸಿ, ಅವನ ಸೇವೆ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ, 
ಸುಮ್ಮನೆ ರಾಮ ರಾಮ ಎಂದು ವಟಗುಟ್ಟುವವರಿಗಲ್ಲ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಹೇಳಿದ್ದು ಬಾಬರಿ ಮಸೀದಿಯನ್ನು ಕೆಡವಿದವರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದೆ? 

“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಅತ್ಯಂತ ಪರಿಶುದ್ಧ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, 
ಒಂದು ಇರುವ, ಒಂದು ಆನೆ ಮತ್ತು ಒಬ್ಬ ಶ್ವಪಚ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನ 
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ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ... ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ 
ಸೀಮಿತವಾದುದಲ್ಲ; ಜೀವ೦ತವಾಗಿರುವ ಎಲ್ಲದರ ಬ್ರಾತೃತ್ವವನ್ನು ಅದು ಒತ್ತಿ 
ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯನ ನಡುವೆ ನಾವು ನಿಜವಾದ, ಜೀವಂತವಾದ 
ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಪುನಃಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಕ್ಷಣವೇ ಮಾನವನ ಮತ್ತು ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿಯ 
ನಡುವೆ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ನಾವು ಶಕ್ತರಾಗುತ್ತೇವೆ. ಆ ದಿನ ಬಂದಾಗ 
ನಾವು ಭೂಮಿಯ ಬ ಶಾ೦ತಿಯನ್ನು ಮತು ನ ಮನುಷ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ಸದ್ಭಾವನೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದುತ್ತೇವೆ” ಎಂದು ರ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ನ ಸ 


ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. 


“ಪ್ರಭುವಾದ ದೇವರು ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿದ್ದಾನೆ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ತ್ಯಾಗಿಗಳಾಗಿ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅವನಿಗೆ ಬ್‌ ಅನಂತರ 
ನಿಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಬರಬಹುದಾದುದನ್ನು ಪಡೆಯಿರಿ. ಯಾರದೇ ಆಸ್ತಿಗೆ ಆಸೆ ಪಡಬೇಡಿ. 
- ಈಶೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಈ ಒ೦ದು ಮಂತ್ರವನ್ನು ನೆನಪಿಡಿ. ಇತರ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳ 
ವಿಷಯವನ್ನು ಪೂರ್ತಿ ಮರೆತುಬಿಡಿ. ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳ ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ನೀವು 
ಮುಳುಗಿ ಉಸಿರುಗಟ್ಟಬಹುದು. ವಿನಯವಂತರಾಗಿ ವಿವೇಕಿಗಳಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅವು 
ಪಂಡಿತರಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯವೇ. ಆದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಾಗರವನ್ನು ದಾಟಲು 
ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಬೇರಾವುದರ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ತಮ್ಮ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಓಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಮೇಲಿನ ಈಶೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಒಂದು 
ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ 'ಹಿಡಿದಿಟ್ಟರು. ಆ ಮೂಲಕ "ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ 
ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಪರಿಶೀಲಿಸಿದರು. “ಇ೦ದು ನಾವು ನೋಡುವುದು ಶುದ್ಧವಾದ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನಲ್ಲ ಅದರ ವಿಕಟಾನುಕರಣೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ” ಎಂದು ನಿಟ್ಟುಸಿರು 
ಬಿಟ್ಟರು. 

ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಈ ನಿಟ್ಟುಸಿರಿನಲ್ಲಿ ಅಡಗಿರುವ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಪ್ರತಿ 
ಮನುಷ್ಯನೊಳಗಿನ ಧರ್ಮವಾಗಲಿ. ಆ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಒಂದೇ 
ಎಂಬುದು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಅರಿವಾಗಲಿ. ಕೋಮುವಾದ ಅಳಿಯಲಿ, 
ಮಾನವೀಯತೆ ಉಳಿಯಲಿ. 
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“ಬರುವ ವರ್ಷ ನಿಮ್ಮನ್ನು ಕಾಣುವೆನೊ ಇಲ್ಲವೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಜನರೇ ನನ್ನ ಮಾತುಗಳ ಕಡೆ ಗಮನವಿಡಿ, ಅಧರ್ಮವಾದ ಪದ್ಧತಿಗಳೆಲ್ಲ ನನ್ನ 
ಪದತಲದಲ್ಲಿ ನಿರ್ನಾಮಗೊಂಡಿವೆ. ಅರಬರು ಅರಬರಲ್ಲದವರಿಗಿ೦ತ ಹೆಚ್ಚಿನವರಲ್ಲ. 
ಅರಬರಲ್ಲದವರು ಅರಬರಿಗಿ೦ತ ಹೆಚ್ಚಿನವರಲ್ಲ. ನೀವೆಲ್ಲ ಆದ೦ನ ಮಕ್ಕಳು. ಆದಂನನ್ನು 
ಮಣ್ಣಿನಿಂದ ಸ್ಥ ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗಿದೆ. ಸತ್ಯವಾಗಿಯೂ ಎಲ್ಲಾ ಸತ್ಯವಿಶ್ವಾಸಿಗಳು ಸ ಸಹೋದರರು. 
ನಿಮ್ಮ ಗುಲಾಮರು! ನೀವು ಉಣ್ಣುವಂಥ ಆಹಾರ ಅವರಿಗೆ ಕೊಡಿ. ನೀವು 
ಉಡುವಂಥ ಬಟ್ಟೆ ಅವರಿಗೆ ಕೊಡಿ. ಅಜ್ಞಾನ ಕಾಲದ ರಕ್ತಪಾತಮಯವಾದ 
ಬದ್ಧದ್ದೇಷವನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಲಾಗಿದೆ. 

ನೀವು ನಿಮ್ಮ ಹೆಂಡಂದಿರೊಡನೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವಾಗ ಅಲ್ಲಾಹನನ್ನು 
ಜ್ಞಾಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಿರಿ. ನಿಮಗೆ ಅವರ ಮೇಲೆ ಹಕ್ಕಿದೆ. ಅವರಿಗೆ ನಿಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹಕ್ಕಿದೆ. 
ಸತ್ಯವಾಗಿಯೂ ನ್ಯಾಯತೀರ್ಮಾನದ ದಿನದವರೆಗೆ ಪ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ ರಕ್ತ, ಆಸ್ತಿ 
ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಗಳು ಅತಿಕ್ರಮಣಕ್ಕೀಡಾಗದಂಥವು ಎಂಬುದನ್ನು ನೀವು ತಿಳಿಯಲೇ 
ಬೇಕಿ? 


ಹಜರತ್‌ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರು ತಮ್ಮ ಕೊನೆಯ ಹಜ್‌ ಯಾತ್ರೆಯ 
ನಂತರ ಮಕ್ಕಾ ಸಮೀಪದ ಅರಫಾ ಮೈದಾನದಲ್ಲಿ ಯಾತ್ರಿಕರಿಗೆ ವಿದಾಯ 
ಹೇಳುವಾಗ ಆಡಿದ ಈ ಕೊನೆಯ ಮಾತು ಮಾನವ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಅನುಪಮ 
ಕೊಡುಗೆಯಾಗಿದೆ. 


ಪೈಗಂಬರರು ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ಅರುಹಿದ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಮೇಲಿಲ್ಲ, ಕೀಳಿಲ್ಲ. 
ಒಡೆಯ ಒಡೆಯನಲ್ಲ, ಗುಲಾಮ ಗುಲಾಮನಲ್ಲ, ಯಾರೂ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ 
ಅಲ್ಲ, ಮಹಿಳೆಯು ಪುರುಷನ ದಾಸಿ ಅಲ್ಲ. ಯಾರೂ ಯಾರ ಮೇಲೂ ಏನನ್ನೂ 
ಹೇರುವಂತಿಲ್ಲ. ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಪರಧರ್ಮ ಸಹಿಷ್ಣುತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡುವಂತಿಲ್ಲ. 

ಪೈಗಂಬರರು ಮಾನವೀಯತೆಯ ಸಾಕಾರ ರೂಪವಾಗಿದ್ದರು. ಕರಿಯರು- 
ಬಿಳಿಯರು, ಗುಲಾಮರು-ಒಡೆಯರು, ಮಹಿಳೆಯರು-ಪುರುಷರು, ಎಲ್ಲ 
ದೇಶದವರು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಭಾಷೆಯವರು ಪೈಗಂಬರರ ದಿವ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಮುಂದೆ 
ಓ೦ದಾಗಿಹೋದರು. ನಿಗ್ರೊ ಗುಲಾಮನಾಗಿದ್ದ ಹಜರತ್‌ ಬಿಲಾಲ್‌ ಅವರು 
ಪೈಗಂಬರರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತಕ್ಕ ಮಾರುಹೋಗಿ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ಅವರ 
ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆದು ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದರು. ಕುಲೀನ ಅರಬರು ಕೂಡ ಇಸ್ಲಾಂ 
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ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ ನಿಗ್ರೊ ಗುಲಾಮರಿಗೆ ತಮ್ಮ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳನ್ನು ಮದುವೆ 
ಮಾಡಿಕೊಡಲು ಮುಂದೆ ಬಂದರು. 


ಇಷ್ಟೂಂದು ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಒಳಗಾದ ಅರಬರು ಪೈಗಂಬರರ ಅನುಯಾಯಿ 
ಗಳಾಗುವ ಮೊದಲು ಹೇಗಿದ್ದರು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ತಂದೆ ತೀರಿಕೊಂಡಮೇಲೆ ಮಕ್ಕಳು ತಮ್ಮ ಮಲತಾಯಂದಿರನ್ನು ಮದುವೆ 
ಯಾಗುವ ಪದ್ಧತಿ ಅರಬರಲ್ಲಿತ್ತು. ಕಾಬಾ ಭವನಕ್ಕೆ ಅರಬ ಮಹಿಳೆಯರು ಬೆತ್ತಲೆ 
ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅರಬರು ಹೆ೦ಗೂಸುಗಳನ್ನು ಜೀವಂತ ಹುಗಿಯುವ 
ಸಂಪ್ರದಾಯ ಕೂಡ ಇತ್ತು. ಪತ್ನಿಯರಿಗೆ ಯಾವುದೇ ಹಕ್ಕು ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅನೇಕ 


ಹಾ 


ಪತ್ನಿಯರು ಗ೦ಡ೦ದಿರರ ಖಡ್ಗಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗುವ ಪ್ರಸಂಗಗಳಿದ್ದವು. ಒಬ್ಬ 
ಅರಬನ ಒಂಟೆ ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಅರಬನ ಹುಲ್ಲುಗಾವಲಿನಲ್ಲಿ ಮೆಯ್ದದ್ದಕ್ಕೆ 40 ವರ್ಷ 


ಕಾದಾಟ ಮುಂದುವರಿದು 70 ಸಾವಿರ ಮಂದಿ ಸತ್ತ ದಾಖಲೆಗಳಿವೆ. 


ಇಂಥ ಅನಾಗರಿಕ ಜನಾಂಗ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು 
ನಾಗರೀಕತೆಯ ಹೊಸ ಬದುಕು ಪಡೆಯಿತು. ಇಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ವರ್ಣದವರು ಮತ್ತು 
ಎಲ್ಲ ವರ್ಗದವರು ಒಂದಾಗಿ ಮಾನವೀಯ ರೂಪ ಪಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ತಮ್ಮ ಜೀವಿತ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಹೊಸ ಸಮತಾಲೋಕ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ 
ಪೈಗಂಬರರು ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ-ಜನಾ೦ಗಗಳ ಸೊತ್ತಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಬಡವರು ಬಂದು ಅವರಲ್ಲಿ ಆಶ್ರಯ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಪಂಡಿತರು ಬಂದು ಅವರ ಜೊತೆ ಚರ್ಚಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಅವರ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವಾದರಗಳಿದ್ದವು. 

ಮಾನವರಿಗೆ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿರಬೇಕು. ಬೇರೆಯವರ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಹೀಯಾಳಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ ಯಾರಿಗೂ ಇಲ್ಲ. ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನವಿರಬೇಕು. ಪತಿಯ ಮತ್ತು ತಂದೆಯ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಮಹಿಳೆಗೆ 
ಪಾಲು ಸಿಗಬೇಕು ಎಂದು ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. 

ಶಿಕ್ಷಣದ ಬಗ್ಗೆ ಅವರಿಗೆ ವಿಶೇಷವಾದ ಗೌರವವಿತ್ತು. ಜನಸಮುದಾಯದ 
ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಬರೆಯುವವರ ಮಸಿ ಹುತಾತ್ಮರ ರಕ್ಷಕ್ಕಿಂತ ಪವಿತ್ರವಾದುದು ಎಂದು 
ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಬಯಸುವವರಿಗೆ ದೇವದೂತರು ತಮ್ಮ 
ರೆಕ್ಕೆಗಳನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ನಮ್ಮ ಆಸೆ ಆಮಿಷಗಳ 
ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವುದೇ ನಿಜವಾದ ಜೇಹಾದ್‌ (ಧರ್ಮಯುದ್ಧ) ಎಂದು 
ಅವರು ಸಾರಿದರು. | | 
| ಹಜರತ್‌ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರು ಅರಬಸ್ತಾನದ ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ 571ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ 20ರಂದು (ರಬಿವುಲ್‌ ಅವ್ವಲ್‌ 12ನೇ ತಾರೀಖು) 
ಜನಿಸಿದರು. ತಂದೆ ಅಬ್ದುಲ್ಲಾ, ತಾಯಿ ಆಮೀನಾ. 


36 ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಮುಹಮ್ಮದರು ತಾಯಿಯ ಗರ್ಭದಲ್ಲಿದ್ದಾಗಲೇ ತ೦ದೆ ಅಬ್ದುಲ್ಲಾ ಅವರು 
ಸಿರಿಯಾ ದೇಶದಿಂದ ವಾಪಸ್‌ ಬರುವಾಗ ಮದೀನಾ ಪಟ್ಟಣದ ಸಮೀಪ  ಬೇನೆಬಿದ್ದು 
ನಿಧನರಾದರು. ಮುಹಮ್ಮದರ ಜನನದ ನಂತರ ದಾಯಿ ಹಲೀಮಾ ಅವರು 
ಮುಹಮ್ಮದರಿಗೆ ಹಾಲುಣಿಸಿ ಬೆಳೆಸಿದರು. ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ಕುರೈಶ್‌ 
ಜನಾಂಗದ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ತ ತಾಯಂದಿರು ತಮ್ಮ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಹಾಲು ಉಣಿಸು ತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 


ಐದು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ದಾಯಿ ಹಲೀಮಾ ಮಗ ವನ್ನು ತಾಯಿ ಆಮೀನಾ 
ಬಳಿ ತ೦ದು ಬಿಟ್ಟರು. ಮುಹಮ್ಮದರಿಗೆ ಆರು ವರ್ಷ ತುಂಬುಪುಡರೊಳನಾಗಿ 
ಆಮೀನಾ ತೀರಿಕೊಂಡರು. ಆಗ ಕುರೈಶಿ ಬುಡಕಟ್ಟಿನ ನಾಯಕರಾದ ಅವರ 
ತಾತ ಅಬ್ದುಲ್‌ ಮುತ್ತಲಿಬ್‌ ನೋಡಿಕೊಂಡರು. ಮುಹಮ್ಮದರು ಎಂಟು 
ವರ್ಷದವರಿದ್ದಾಗ ಅವರೂ ನಿಧನರಾದರು. ನಂತರ ದೊಡ್ಡಪ್ಪ ಅಬೂ ತಾಲಿಬ್‌ 
ಅವರು ಮುಹಮ್ಮದರನ್ನು ಬೆಳೆಸಿದರು. ಮುಹಮ್ಮದರು 12ನೇ ವಯಸ್ಸಿನ ವರೆಗೆ 
ಕುರಿ ಕಾಯ್ದರು. 


ಮುಹಮ್ಮದರು 15 ವರ್ಷದವರಿದ್ದಾಗ ಅರಬರ ಜಗಳಗಳನ್ನು ಬಿಡಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗತೊಡಗಿದರು. ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಎಂದರೆ ಗುಣಗಾನ ಯೋಗ್ಯ ಜನ 
ಅವರನ್ನು ಅಲ್‌ ಅಮೀನ್‌ (ನಂಬಿಗಸ್ಥ) ಮತ್ತು ಅಲ್‌ ಸಾದಿಕ್‌ (ಸತ್ಯವಾನ) 
ಎಂದು ಸತ್ತ ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದ ಜನರಿಗೆ ಅವರು ಹೇಳುವುದು ವೇದವಾಕ್ಕ 
ವಾಗಿತ್ತು ಅವರು ನಿರ್ಷರಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಅವರ ಚಿ೦ತನಶಕ್ಕಿ ಮತ್ತು ಭಾಷಾಜ್ಞಾನ 
ಅಗಾಧವಾಗಿದ್ದವು. ಅವರ ಭಾಷಾ ಶೈಲಿ ಅಂದಿನ ಕಾಲದ ಅರಬಿ "ಪಂಡಿತರನ್ನು 
ಕೂಡ ಬೆರಗುಗೊಳಿಸಿತ್ತು 


ಮುಹಮ್ಮದರು 24 ವರ್ಷದವರಿದ್ದಾಗ ಖದೀಜಾ ಎಂಬ ಶ್ರೀಮಂತ 
ಮಹಿಳೆ ಬಳಿ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಸೇರಿದರು. ಮುಹಮ್ಮದರು ಆ ಮಹಿಳೆಯ ವ್ಯಾಪಾರ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ನಿಷ್ಟೆಯಿಂದ ನೋಡಿಕೊಂಡರು. ಹೊರದೇಶಗಳಿಗೆ ಒಂಟೆಗಳ 
ಮೇಲೆ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊ೦ಡು ಹೋಗಿ ವ್ಯಾಪಾರ ಮಾಡುವಾಗ ವಸ್ತುಗಳ 
ಗುಣದೋಷಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಗಿರಾಕಿಗಳಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಖದೀಜಾ ಅವರಿಗೆ 
ಎಲ್ಲ ಹಣವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಂದು ಒಪ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 

ಮುರು ಮಕ್ಕಳ ತಾಯಿ ಖದೀಜಾ ಅವರು ಎರಡು ಬಾರಿ ಎಧವೆಯಾಗಿದ್ದರು. 
ಅವರು ಮುಹಮ್ಮದರ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯನ್ನು ಮೆಚ್ಚಿಕೊಂಡರು. ಅವರ ಜೊತೆ 
ವಿವಾಹವಾಗಲು ಮುಂದಾದರು. ಮುಹಮ್ಮದರು ಹಿರಿಯರ ಒಪ್ಪಿಗೆ ಪಡೆದು 
ಖದೀಜಾ ಅವರನ್ನು ವಿವಾಹವಾದರು. ಆಗ ಅವರಿಗೆ 25 ವರ್ಷ ಮತ್ತು 
ಖದೀಜಾ ಅವರಿಗೆ 10 ವರ್ಷ ವಯಸ್ಸಾಗಿತ್ತು ನಂತರ ಮುಹಮ್ಮದರ ಇಚ್ಛೆಯ 
ಮೇರೆಗೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ಭಾರೀ ಸಂಪ ತನ್ನೆಲ್ಲ" ಬಡವರಿಗಾಗಿ ಖರ್ಚು ಮಾಡುತ. 
ಮುಹಮ್ಮದರ ಜೊತೆ ಬಡವರಾಗಿ ಬದುಕಿದರು! 4 
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ಮುಹಮ್ಮದರು ಮಹಿಳೆಯರ ಮತ್ತು ಅನಾಥ ಮಕ್ಕಳ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗಿದ್ದರು. 
ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಗುಲಾಮರನ್ನು ಮಕ್ಕಳಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಂಡರು. ಖದೀಜಾ ಅವರ ಸಂಬಂಧಿಕರೊಬ್ಬರು ಜೈದ್‌ ಎಂಬ 
ಬಾಲಕನನ್ನು ತಂದು ಖದೀಜಾ ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಜೈದ್‌ ತನ್ನ ತಂದೆಯ 
ಜೊತೆ ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾಗ ದರೋಡೆಕೋರರು ದಾಳಿ ಮಾಡಿ, ಬಾಲಕ 
ಜೈದ್‌ನನ್ನು ಎತ್ತಿಕೊಂಡು ಬಂದು ಗುಲಾಮರ ಪೇಟೆಯಲ್ಲಿ ಮಾರಾಟ ಮಾಡಿದ್ದರು. : 
ಸಂಬಂಧಿಕರು ಕೊಂಡುತಂದುಕೊಟ್ಟ ಈ ಬಾಲಕನನ್ನು ಖದೀಜಾ ಅವರು 
ಮುಹಮ್ಮದರ ಬಳಿ ಬಿಟ್ಟರು. ಮುಹಮ್ಮದರು ಜೈದ್‌ನನ್ನು ಮಗನಂತೆ ನೋಡಿ 
ಕೊಂಡರು. ಸುದ್ದಿ ತಿಳಿದ “ನಂತರ ಜೈದ್‌ನ ತಂದೆ I ಬಂದ. ಹಣ 
ಕೊಟ್ಟು ಮಗನನ್ನು ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗುವುದಾಗಿ ಹೇಳಿದ. ಆತ ಬಂದರೆ 
ಹಾಗೇ ಗಾ ಹೋಗಬಹುದು ಎಂದು ಮುಹಮ್ಮದರು ಹೇಳಿದರು. 
ಆದರೆ ತಂದೆಯ ಜೊತೆ ಹೋಗಲು ಜೈದ್‌ ನಿರಾಕರಿಸಿದ. ಮುಹಮ್ಮದರು ಆ 
ಬಾಲಕನನ್ನು ಗುಲಾಮನಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳದೆ ತಂದೆ-ತಾಯಿಯಾಗಿ ನೋಡಿ 
ಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಮುಹಮ್ಮದರು ತಬ್ಬಲಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆದಿದ್ದರು. ಅನಾಥ ಮಕ್ಕಳ ನೋವಿನ 
ಅರಿವು ಅವರಿಗಿತ್ತು ಬಾಲ್ಕದಲ್ಲೇ ತಾಯಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದ ಅವರು, ತಾಯಿಯ 
ಪದತಲದಲ್ಲಿ ಸ್ಪರ್ಗವಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಮಾತೃಪ್ರೇಮದ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಅವರು ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ನೋಡಿದರು. 
ಅವರ ಹೃದಯ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ತುಂಬಿತ್ತು. ಅವರು ಯಾರಿಗೂ ನೋವುಂಟು 
ಮಾಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಒಂದು ಸಲ ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ಅವರು ಮಲಗಿದ ವೇಳೆ ಅವರ 
ಹಾಸಿಗೆಯ ಮೂಲೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ಬೇನೆಬಿದ್ದ ಬೆಕ್ಕೊಂದು ಬ೦ದು ಮಲಗಿತ್ತು. 
ಅವರು ಎಚ್ಚರಾದಾಗ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಆ ಬೆಕ್ಕನ್ನು ನೋಡಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ 
ತೊಂದರೆಯಾಗದಂತೆ ಹಾಸಿದ ಬಟ್ಟೆಯನ್ನು ಕತ್ತರಿಸಿ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಹೋದರು. 
ಉಳಿದ ಬಟ್ಟೆಯ ತುಂಡಿನ ಮೇಲೆ ಆ ಬೆಕ್ಕು ಹಾಗೇ ನಿದ್ರಿಸುತ್ತಿತ್ತು 


ಪರಿಸರದ ಬಗ್ಗೆ ಅವರಿಗೆ ವಿಶೇಷವಾದ ಕಾಳಜಿ ಇತ್ತು ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ 
ಒಂದು ಮರ ಕಡಿಯುವುದನ್ನು ಕೂಡ ಅವರು ಸಹಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 


ಕ್ರಿಸ್ತಶಕ 600ರಲ್ಲಿ ದೊಡ್ಡಪ್ಪ ಅಬು ತಾಲೀಬರಿಗೆ ಮಗ ಹುಟ್ಟಿದ. ಆ 
ಮಗುವೇ ಅಲಿ. ಅಲಿ ಅವರು ಮುಹಮ್ಮದರ ನೆರಳಾಗಿ ಬೆಳೆದರು. ಅಲಿ ದೊಡ್ಡವರಾದ 
ಮೇಲೆ ಮುಹಮ್ಮದರು ತಮ್ಮ ನಾಲ್ಕನೆಯ ಹಾಗೂ ಕೊನೆಯ ಮಗಳು ಫಾತಿಮಾರನ್ನು 
ಅವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆ ಮಾಡಿದರು. 


ಮುಹಮ್ಮದರು ಎಲ್ಲ ಜನಾ೦ಗಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಸೌಹಾರ್ದ 
ಬಯಸಿದ್ದರು. ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದ ಪವಿತ್ರ ಸ್ಥಳವಾದ ಕಾಬಾ ಭವನ ತೀರ 
ಹಳೆಯದಾಗಿತ್ತು. ಅದರ ಪುನರ್‌ ನಿರ್ಮಾಣ ಕಾರ್ಯ ನಡೆಯಿತು. ಆದರೆ ಆ 
ಕಟ್ಟಡದಲ್ಲಿ ಪವಿತ್ರವಾದ ಮತು ಪುರಾತನವಾದ ಹೊಳೆಯುವ ಕಪುಶಿಲೆ (ಹಜರೆ 
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ಅಸ್ಪದ್‌)ಯನ್ನು ಯಾವ ಬುಡಕಟ್ಟಿನ ನಾಯಕರು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪ ಪನೆ ಮಾಡಬೇಕು 
ಎ೦ಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ವಿವಾದ ಎದ್ದು ರಕ್ತಪಾತವಾಗುವ ಸಿತಿ ತ 
ನ್ಯಾಯತೀರ್ಮಾನದ ಅವಕಾಶ ಮುಹಮ್ಮದರಿಗೆ ಲಭಿಸಿತು. ಶಿಲೆಯ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನೆ 
ಮಾಡುವ ಹಕ್ಕು ಕೂಡ ಅವರಿಗೇ ಬಂದಿತು. ಆದರೆ ಮುಹಮ್ಮದರು ಒಂದು 
ಬಟ್ಟೆ ತರಿಸಿ ಅದರ ಮೇಲೆ ಹಜರೆ ಅಸ್ವದ್‌ ಇಟ್ಟರು. ಎಲ್ಲಾ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ 
ನಾಯಕರು ಆ ಬಟ್ಟೆಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಎತ್ತಿದರು. ಮುಹಮ್ಮದರು ಆ ಪವಿತ್ರ 
ಶಿಲೆಯ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನ ಮಾಡಿದರು. ಇದರಿಂದ ಯಾರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಗೂ ಕುಂದು ಬರಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಈ ಕ್ರಮದಿಂದ ಎಲ್ಲ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ ಮುಖಂಡರೂ ಸಂತುಷ್ಠಗೊಂಡರು. 

ಮುಹಮ್ಮದರು ರಂಜಾನ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದಿಂದ ಆರು ಮೈಲಿ 
ದೂರ ಇರುವ ನೂರ್‌ ಪರ್ವತದ ಹಿರಾ ಗುಹೆಯಲ್ಲಿ ಧ್ಯಾನ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರ 40ನೇ ವರ್ಷದಲ್ಲಿ ಒಂದು ದಿನ ಜಿಬ್ರೈಲ್‌ ಎಂಬ ದೇವದೂತ ಬಂದು 
ನೀವು ಅಲ್ಲಾಹನ ಸಂದೇಶವಾಹಕ (ಪೈಗಂಬರ್‌) ಆಗಿದ್ದೀರಿ ಎಂದು ಮುಹಮ್ಮದರಿಗೆ 
ತಿಳಿಸಿದರು. ಅಂದಿನಿಂದ ಅವರು ಪೈಗಂಬರರಾದರು. ದೇವದೂತ ಜಿಬ್ರೈಲ್‌ 
ಪದೆಪದೆ ತಂದ ಸಂದೇಶಗಳನ್ನು ಅವರು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ತಿಳಿಸಿದರು. ಈ 
ಸಂದೇಶಗಳ ಸಂಗಹವೇ ಪವಿತ. ಕುರಾನ್‌ ಆಗಿದೆ. ಈ ರಾನ್‌ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ 
ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳ ಸೊತ್ತಾಗಿಕೆ. 


ಪೈಗಂಬರರು ಹೇಳಿದ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಐದು ಪ್ರಮುಖ ತತ್ತ್ವಗಳು 
ಕಲಮಾ: ದೇವರು (ಅಲ್ಲಾಹ) ಒಬ್ಬನೇ. ಅವನಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ದೇವರಿಲ್ಲ. 
ಮುಹಮ್ಮದರು ಆತನ ಪೈಗ೦ಬರರು. 
ನಮಾಜ: ಪ್ರತಿದಿನ ಐದು ಬಾರಿ ದೇವರ ಪ್ರಾರ್ಥನೆ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಜಕಾತ್‌: ಶ್ರೀಮ೦ತರು ತಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಿನ ಶೇಕಡಾ 2.5ರಷ್ಟನ್ನು ಬಡವರಿಗೆ 
ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು. 
ರೋಜಾ: ರಂಜಾನ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಉಪವಾಸ ವ್ರತ ಆಚರಿಸಬೇಕು. 
ಹಜ್‌: ಸಾಧ್ಯತೆ ಇದ್ದವರು ಮಕ್ಕಾದಲ್ಲಿನ ಕಾಬಾ ಭವನಕ್ಕೆ ಹಜ್‌ ಯಾತ್ರೆ 
ಮಾಡಬೇಕು. 
ಅವರ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ ತತ್ತ ವನ್ನು ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದ ಅರಬರು 
ಇಷ್ಟಪಡಲಿಲ್ಲ. ಪೈಗಂಬರರು ಮತ್ತು ಅವರ "ಅನುಯಾಯಿಗಳನ್ನು ಪರಿಪರಿಯಿಂದ 


ಕಾಡಿದರು. ವಿರೋಧಿಗಳು ಅವರ ವಿರುದ 24 ಬಾರಿ ಯುದ್ಧ ಸ ಸಾರಿದರು. 
ವಿರೋಧಿಗಳಿಂದಾಗಿ ಅವರು ಹಸಿವು ಮತ್ತು ನೋವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. 


ಅವರು 50 ವರ್ಷದವರಿದ್ದಾಗ ಅವರ ದೊಡ್ಡಪ್ಪ ಅಬು ತಾಲಿಬ್‌ ಮತ್ತು 
ಪತ್ನಿ ಖದೀಜಾ ನಿಧನರಾದರು. ಅವರು 53 ವರ್ಷದವರಿದ್ದಾಗ ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದಲ್ಲಿ 
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ಅವರ ಕೊಲೆಗೆ ಯತಿ )ಸಲಾಯಿತು. ಅವರು ಅನ್ನುಯಾಭೂಸಳೂಂಿದಿಗೆ ಮದೀನಾಗೆ . 
ಪಾರಾಗಿ ಹೋದರು. ಹೀಗೆ ಅವರು ವಲಸೆ ಹೋದಂದಿನಿಂದ ಹಿಜರಿ ಶಕೆ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 


ಪೈಗಂಬರರು ತಮ್ಮ ಅನುಯಾಯಿಗಳ ಜೊತೆಗೂಡಿ ವೈರಿಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಹೋರಾಡಿದರು. ಮದೀನಾ ಪಟ್ಟಣದಿ೦ದ 80 ಮೈಲಿ ದೂರದಲ್ಲಿನ 
ಬದ್ರ್‌ ಎ೦ಬ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಯುದ್ಧ, ಮೈಲಿ ದೂರದಲ್ಲಿನ ಉಹುದ್‌ 
ಬೆಟ್ಟದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಯುದ್ಧ ಮತ್ತು ಮದೀನಾ ಸ ಸುತ್ತಲೂ ಕಂದಕ ನಗದ ನಂತರ 
ನಡೆದ ಕಂದಕದ ಯುದ್ಧಗಳು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. 


ಉಹುದ್‌ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಪೈಗಂಬರರ 70 ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಹುತಾತ್ಮ 
ರಾದರು. ಅವರ ವಿಧವೆಯರ ಮತ್ತು ಅನಾಥ ಮಕ್ಕಳ ಪ್ರಶ್ನೆ ಎದುರಾಯಿತು. 
ವಿಧವೆಯರು ಮತ್ತು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸೆರೆಸಿಕ್ಕ ಮಜಕಯಂು ಷಾ ಜೀವನ 
ಸಾಗಿಸಲು ಸ ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ 'ನ್ಯಾಯಪಾಲನೆಯೊಂದಿಗೆ ನಾಲ್ಕರವರೆಗೆ 
ಬಹುಪತ್ನಿತ್ತವನ್ನು ಜಾರಿಗೆ ತರಲಾಯಿತು. (ಈ ಮೊದಲು ಅರಬರು ಬೇಕಾದಷ್ಟು 
ಪತಿ ಯರನ್ನು Bo ಅವಕಾಶವಿತ್ತು) ಒಂದು ವೇಳ ಮದುವೆಯಾಗದೆ 
ವಿಧವೆಯರನ್ನು ಮತ್ತು ತಬ್ಬಲಿಗಳನ್ನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ನೋಡಿಕೊಂಡರೆ ಕುರಾನ್‌ 
ಪಕಾರ ಆತ ನ ಮುಸಿಮನಾಗುವನು. ಶಾ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಏಕಪ ಪತ್ನಿತ್ಚವೇ 
ಆದರ್ಶವಾಗಿದೆ. 

ಪೈಗ೦ಬರರಿಗೆ ಮಹಿಳೆಯರ ಬಗ್ಗೆ ಅತೀವ ಗೌರವವಿತ್ತು. ಗಂಡಂದಿರು 
ಹೆ೦ಡ೦ದಿರರನ್ನು ಹಿಂಸಿಸುವುದಕ್ಕಿಂತ ತಲಾಖ್‌ ಕೊಡುವುದೇ ಸಮಂಜಸವಾದ 
ಕಾಲ ಅದಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ ದೇವರು ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದ ಎಲ್ಲವುಗಳಲ್ಲಿ ಆತ 
ಇಷ್ಟಪಡದ ಕಾರ್ಯವೆಂದರೆ ತಲಾಖ್‌ ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಅವರಿಗೆ ವೈರಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕೂಡ ಕಾಳಜಿ ಇತ್ತು. ಕಂದಕ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ | 
ವಿರೋಧಿ ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದವರಿಗೆ ಹಚ್ಚಿನ ಹಾನಿಯಾಯಿತು. ಮಕ್ಕಾ ಬರಗಾಲ 
ಪೀಡಿತವಾದಾಗ ಪೈಗಂಬರರು ಅಲ್ಲಿನ ಬಡವರಿಗೆ ಹಂಚಲು 500 ಬಂಗಾರ 
ನಾಣ್ಯ ಮತ್ತು ಖರ್ಜೂರ ಕಳುಹಿಸಿದರು. ಪೈಗಂಬರರು ತಮ್ಮ ಬೃಹತ್‌ ಸಂಖ್ಯೆಯ 
SNE ಜೊತೆ ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ 630ರಲ್ಲಿ ಮಕ್ಕಾ ಪಟ್ಟಣದ ಮೇಲ ರಕ್ತಪಾತವಿಲ್ಲದೆ 
ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದರು. ಎ ತಮಗೆ ವಿಪರೀತ ಒಂಸೆ ನೀಡಿದ ಅಲ್ಲಿನ ಜನರ 
ಮೇಲೆ ಪ್ರಶೀಕಾರದ ಕ್ರಮ ಕೈಗೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕ್ಷಮ (ಪಬ್ಲಿಕ್‌ 
ಅಮ್ನೆಸ್ಟಿ) ಘೋಷಿಸಿದರು. 

ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಸ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈ ಪೈಗಂಬರರು ರಾಜಾಧಿರಾಜ 
ರಾಗಿ ಮೆರೆಯಬಹುದಿತು . ಆದರೆ ಅವರು ನಿರಾಡಂಬರ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸಿದರು. 
ಅವರು ಮಣ್ಣಿನ ಗೋಡೆಯ ಚಪ್ಪರದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ತಮ್ಮ ಕೆಲಸವನ್ನು 
ತಾವೇ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಕೂಲಿಗಳ ಜೊತೆ ಕೂಲಿಯಾಗಿ ದುಡಿದು ಕಾಯಕದ 


40 ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಮಹತ್ವವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದರು. ತಮ್ಮ ಚಪುಲಿಗಳನ್ನು ತಾವೇ ಹೊಲಿದುಕೊಂಡು 
ಯಾವ ಕೆಲಸವೂ ಕೀಳಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

“ದೇವಾ ನನ್ನನ್ನು ಯಾವಾಗಲೂ ಬಡತನದಲ್ಲೇ ಇಡು' ಎಂದು 
ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರು ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಗದಷ್ಟು 
ಸರಳವಾಗಿದ್ದರು. ಅವರ ಬಟ್ಟೆ ಬಡವರು ಧರಿಸುವ ಬಟೆಯಾಗಿತ್ತು ಅವರು 
ಎಂದೂ ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ ಊಟ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ತನ್ನ ನೆರೆಯವನು ಉ ಪವಾಸವಿದ್ದಾಗ 
ಹೊಟ್ಟೆತುಂಬ " ಉಣ್ಣುವವನು ಮುಸ್ಲಿಮನಲ್ಲ. ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳಿದರು. 
ಕೋಮುವಾದ ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬನು ತನ್ನವರಿಗೆ ಅವರ ಅಕ್ರಮ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ನೆರವಾಗುವುದು ಎಂದು ಆವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದರು. ಒಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ ಕೊಂದವನು ಸಮಸ್ತ ಮಾನವ ಕುಲವನ್ನು ಕೊಂದಂತೆ, ಮತ್ತು 
ಒಬ್ಬನಿಗೆ ಜೀವದಾನ ಮಾಡಿದವನು ಸಮಸ್ತ ತಾ ಕುಲಕ್ಕೆ ಜೀವದಾನ 
ಮಾಡಿದಂತೆ ಎಂದು ಅವರು ಸಾರಿದರು. ಎದುರು ಬಂದ ಇಡವರಿದೆ ಮತ್ತು 
ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಅವರು ತಾವೇ ಮೊದಲು ಸಲಾಂ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಕೂಲಿಗಳು ಕೆಲಸ 
ಮುಗಿಸಿ ಬೆವರು ಒರೆಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮೊದಲೇ ಅವರಿಗೆ ಕೂಲಿ ಕೊಟ್ಟು ಕಳಿಸಿರಿ 
ಎಂದು ಅವರು ತಿಳಿಸಿದರು. 


ಕ್ರಿಸ್ತಶಕ 632ರಲ್ಲಿ ಮದೀನಾದಿಂದ ಮಕ್ಕಾಗೆ ಕೊನೆಯ ಹಜ್‌ ಯಾತ್ರೆ 
ಮಾಡಿದ ನಂತರ ಪೈಗಂಬರರು ಇಹಲೋಕದ ಯಾತ್ರೆ ಮುಗಿಸಿದರು. ಆದರೆ 
ಅವರು ಸಹನ ಹೆಮ್ಮೆಯಾಗಿ ವಿಶ್ವದ ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳೆಲ್ಲರ ಮನದಲ್ಲಿ 
ಅಮರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 


ಲೆ 


ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದ ಸ ವೃದಿಕರ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ನೇರವಾಗಿ ಎದುರಿಸಿದ ಬ್ಬರು ಮಹಾನಭಾನರಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೆಯವರು 12ನೇ 
ಶತಮಾನದ ಬಸವಣ್ಣ ಕ: ಎ ರಡನೆಯರು. 20ನೇ. ಶತಮಾನದ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು. ಐತಿಹಾಸಿ ಕವಾಗಿ ಮನುವಾದಿ ವೃದಿಕರ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ 
ಗಂಟೆ ಬಾರಿಸಿದ ಚಾರ್ವಾಕರು (ಲೋಕಾಯತರು) ಇದ್ದಾರೆ. ಭೇದ ಸಂಸ್ಥೃತಿಗೆ 
ವಿಮುಖರಾದ ಬುದ್ಧರ೦ಥ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳು ಇದ್ದಾರೆ. ತಾವು ಸನಾತನ ಹಿಂದು 
ಗಳೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ವೈದಿಕವನ್ನು ಮೆತ್ತಗೆ ಮಾಡಿದ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಂಥ 
ವರಿದ್ದಾರೆ. ರಾಮ ಮತ್ತು ಕೃಷ್ಣರ ಹಸರುಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಒಳಗಿದ್ದುಕೊ೦ಡೇ ಅವರ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿದ ಕಬೀರರ೦ಥವರಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸಿದ ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಘುಲೆ ಅವರಂಥವರಿದ್ದಾರೆ. ಇವರೆಲ್ಲ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ವೈದಿಕ ವಿರೋಧಿ ಪ್ರತಿಭಟನೆಗಳು 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಕವಾಗಿಯೆ ಇವೆ. ಆದರೆ ವೈದಿಕವನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಸ್ತ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಕಾಲಘಟ್ಟಗಳು ಡ್‌ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂಥ 
ತೀವ್ರ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಹು ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿವೆ. 


ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾದ ವಿಚಾರವೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥಯನ್ನು ನೋಡಿದ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಹೊಸ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಚಿ೦ತನಾ ಕ್ರಮದಲ್ಲೂ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ! ಏಕೆಂದರೆ ಜನರನ್ನು 
ಬೇರ್ಪಡಿಸಿ ಆಳುವ ವೈದಿಕ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ನಿಲವು 
ಅವರಿಬ್ಬರ ಚಿಂತನಾ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಯಿಭಾವವಾಗಿದೆ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿನ 
ಸುಧಾರಣೆಗಳು ಬಹುಮುಖ್ಯ ಸುಧಾರಣೆಗಳಾಗಿವೆ. ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು 
ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ ಈ ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ತರಲಿಕ್ಕಾಗುವುದು ಹೊರತಾಗಿ 
ಮಂತ್ರದಿಂದ ಮಾವಿನಕಾಯಿ ಉದುರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಈ ಇಬ್ಬರೂ 
ಮಹಾನುಭಾವಿಗಳಿಗೆ ಮನದಟ್ಟಾಗಿತ್ತು ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಮೊದಲಿಗೆ ಯಾವ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ 
ಸುಧಾರಣೆಯಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಕೂಡ ಅವರು ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. ಅವರ 
ಮೊದಲ ಆಯ್ಕೆ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿತ್ತು. "ಅದಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾ ವಣೆಗಳಾಗಬೇಕು. ಈ 'ತ್ರಗಳಲ್ಲಿನ ಪರ್ಯಾಯ ವ್ಯವಸ್ಥ 


ಮಾತ್ರ ಹೊಸ ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಬಲ್ಲುದು ಎಂಬುದು ಇವರಿಬ್ಬರ 
ಹೋರಾಟದ ಮಾದರಿಗಳನ್ನು ಅಭ್ಯಸಿಸಿ ಸಿದಾಗ ಮನವರಿಕೆಯಾಗುವುದು. ಪರ್ಯಾಯ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವ ಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಾಡಿದ ಚಿಂತನೆಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಸಿಗುತ್ತವೆ. 

ಈ ಇಬ್ಬರೂ ದಾರ್ಶನಿಕರು ಮೊದಲಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರ ವನ್ನೇ ಏಕೆ 
ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡರು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಭಾರತ ಐದು 
ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜವನ್ನು ಕಣ್ಣೆದುರಿಗೆ ತಂದುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯ ವಾಗಿದೆ. ಆರು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು ಹಿಂದಿನದೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುವ 
ಯಗ್ಗೇದದಲ್ಲಿ “ಆನೋ ಭದ್ರಾಃ ಕೃತವೋ ಯಂತು ವಿಶ್ವತಃ" (ಉದಾತ್ತ ವಿಚಾರಗಳು 
ನಮಗೆ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಿಂದ ಬರಲಿ) ಭರ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಭ್‌ ರೀತಿ "ಇನ್ನೊ ೦ದೆಡೆ 

“ಯತ್ರ ವಿಶ್ವಂ ಭವತಿ ಏಕ ನೀಡಂ” (ಇಡೀ ವಿಶ್ವವೇ ಒಂದು ಗೂಡು) ಎಂದು 
ಯಗ್ದೇದ ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ವಿಶ್ವಮಾನವ ತತ್ತ್ವವನ್ನು, ಸಾರುವ ಯಗ್ಗೇದ, "ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು 
ಬಾಯಿಯಿಂದ, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಭುಜದಿಂದ, ವೈಶ್ಯರು ತೊಡೆಯಿ೦ದ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರು 
ಪಾದದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿರುವರು' ಎ೦ಬ ವಿಚಾರವನ್ನು ಪುರುಷಸೂಕ್ತದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿ 
ಮಾನವ ಭೇದಭಾವ ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಎಡೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಮಾನವಭೇದಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೆ ಈ ಸೂಕ್ತ ಮೂಲಾಧಾರವಾಗಿದೆ. ಅನೇಕ 
ವಿದ್ದಾಂಸರು ಈ ಪು ಪುರುಷಸೂಕ್ತವನ್ನು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. ತಮ್ಮ ದಿನನಿತ್ಯದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಹೆಸ ರಿನಲ್ಲಿ ಸ ಅಸ್ಪ] ೃತೆ ಆಚರಣೆ ಮತ್ತು ಜಾತಿಭೇದ 
ಮಾಡುವ ಸತ ವನ್ನು ಮರೆಮಾಚುತ್ತ ಈ ಜನರ ಸೂಕ್ತಕ್ಕೆ ತಮಗೆ 
ಅನುಕೂಲಕರವಾದ ಬೇಕೊಂದು ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಕಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವನ ದೇಹದಲ್ಲೇ 
ಈ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಣಭೇದಗಳಿವೆ. ಜಾಕ್‌ ತಲೆ, ಭುಜ, ತೊಡೆ ಮತ್ತು ಪಾದ 
ಇವು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ವೈಶ್ಯ ಮತ್ತು ಶೂದ್ರರ ಸಂಕೇತ. ವೈದಿಕ 
ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪಾದಕ್ಕೆ ಎರಗುವುದು ಮತ್ತು ಪಾದಪೂಜೆ ಮುಂತಾದವು ಶೂದ್ರರಿಗೆ 
ನೀಡುವ ಗೌರವದ ಸಂಕೇತ. ಏಕೆ೦ದರೆ ಶೂದ್ರ ಜನಾ೦ಗ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಉತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಅವರು ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ ಣೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಇದೊಂದು ಜಾಣಾಕ್ಷ ಮೋಸದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ. ಇದು ನಿಜವಾಗಿದ್ದರೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಸಹಸ್ರಾರು ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿಗಳು ಇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ದಲಿತರು ಅಸ್ಲಶ್ಯರಾಗಿ 
ಅರೆಹೊಟ್ಟೆಯಿ೦ದ ಊರ ಹೊರಗೆ ಬದುಕುವಂಥ ಹೀನಾಯ ಸ್ಥಿತಿ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಇದಪ್ಪೇ ಅಲ್ಲ; ನಾಲ್ಕೂ ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಪುರಾತನವೂ ಹಚ್ಚು ಮಹತ್ವದ್ದೂ 
ಆದ ಯಗ್ಬೇದ, ಈ ದೇಶದ ದಸ್ಕುಗಳೆಂಬ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ 
ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊರಗಿನಿಂದ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬ೦ದ ತನ್ನ ಜನಾಂಗವಾದ 'ಆರ್ಯರನ್ನು 
ಜನಾಂಗಹತ್ತೆಗಾಗಿ ಪ್ರಚೋದಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಉಗ್ರವಾದವನ್ನು ಬೋಧಿಸುತದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 43 


“ಎ ಜಾನೀಹಿ ಆರ್ಯಾನ್‌ ಯೇ ಚ ದಸ್ಕವಃ 
ಬರ್ಹಿಷ್ಠತೆ ರಂಧಯ ಶಾಸದವತಾನ್‌। 
ಶಾಕೀಭವ ಯಜಮಾನಸ್ಯ ಜೋದಿತಾ ಎಶ್ಟೇ ತ್ತಾ 
ತೇ ಸಧಮಾದೇಷು ಚಾಕನ॥” 
-ಯಗ್ಬೇದ 1ನೇ ಮಂಡಲ, 5ನೇ ಸೂಕ್ತ, 8ನೇ ಮಂತ್ರ 


(ಆರ್ಯರನ್ನು ಮತ್ತು ದಸ್ಯುಗಳನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿ. ಯಜ್ಞಾದಿ ವ್ರತಗಳನ್ನು 
ಮಾಡದ ದಸ್ಕುಗ ಳನ್ನು ತಕ್ಕಿಸು. "ಯಜ್ಞದ ವೇಳೆ ದೇವತೆಗಳನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸಲು. 
ದರ್ಬೆಯ ಹುಲ್ಲನ್ನು ಹರಡಿರುವವರಿಗೆ (ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವವರಿಗೆ) ಅವರು 
(ದಸ್ಕುಗಳು) ಅಧೀನರಾಗುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡು. ಯಜ್ಞ ಮಾಡುವ ಯಜಮಾನನಿಗೆ 
ನೀನು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹದಾಯಕನಾಗು. ನಿನ್ನ ಪೂರ್ವೋಕ್ತ ಕೃತ್ಯಗಳು ನನಗೆ 
ಆನಂದದಾಯಕ.) 

ಮೊನ್ನೆ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ ನಾಯಕರು "ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಉಗ್ರವಾದ ಎಂಬುದು 
ಆಮದು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವೆಂಥದು' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದು ಸುಳ್ಳು ಎನ್ನಲು ಯಗ್ಗೇದದ 
ಮೇಲಿನ ಸೂತ್ರವೇ ಸ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಇಡೀ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಉಗ್ರವಾದದ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತಿದೆ. ಜಾತಿಯ ಉಗವಾದದಿಂದಾಗಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಭಾರತದ : 
ಶೇಕಡಾ 90ರಷ್ಟು ದಲಿತ ಮತ್ತು ಹಿಂದುಳಿದ ಜನರು ಜಾತಿಯ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಿಲುಕಿ ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮೂಲದಲ್ಲಿ ಖಗ್ಗೇದ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಉಗ್ರವಾದ, 
ಮನುಸ್ಮತಿಯಿಂದಾಗಿ ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಜಾತಿಗಳ ರೂಪ ತಾಳಿ ಇಂದಿಗೂ 
ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಇಂಥ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಶೋಷಣಾ 
ತಂತ್ರವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಅರ್ಥೈಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ಇವರಿಬ್ಬರ ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಈ 
ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ ದಯೆಯ ಉತ್ತರವಿದೆ. 

“ಧರ್ಮಸ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋ ಮೂಲಂ” (ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಧರ್ಮದ ಮೂಲ) 
ಎಂದು ಮನುಸ್ತ ತಿಯ 1ನೇ ಅಧ್ಯಾಯದ 83ನೇ ಶ್ಲೋಕ ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
“ಬ್ರಾಹ್ಮಣಃ ಸಂಭವೇನೈವ ಕಟ್‌ ದೈವತಂ। 
ಪ್ರಮಾಣಂ ಚೈವ ಲೋಕಸ್ಯ ಬ್ರಹ್ಮಾತ್ರೈವ ಹಿ fe 
-ಮನುಸ್ಮೃತಿ ( ಅಧ್ಯಾಯ 11. ಶೋಕ 84) 
(ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ದೇವತೆಗಳಿಗೂ ದೇವತೆಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಈ 


ಲೋಕದ ಧರ್ಮ ಸಾಧನೆಗೆ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಪ್ರಮಾಣವೆಂದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ.) 


ಎಂದು 84ನೇ ಶ್ಲೋಕ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೂಲದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಬ್ರಾಹ್ಮಣನೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳದರು. 


44 ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಆ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿ “ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂದು 
ಚಿಕ ನಿರ್ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಶ್ರದಾಹಂಕಾಲ ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದರು. ಹಂದೂದರ್ಮ ಎಂಬುದೊಂದು 
ಧರ್ಮವಲ್ಲ; ಅದೊಂದು ರೋಗ' ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಾರುವ ಮೂಲಕ 
ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ದಯೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಲಕ್ಷಾಂತರ 
ಅನುಯಾಯಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. 

“ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ ಪರಂಪರೆಯಿದೆ. ಆ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣ ಬರುವರು. ಅದೇ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮುಂದುವರಿಯುವರು. 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ವಿಚಾರ ಹೇಳುವ ಮೊದಲು 
ಅವರ ಮಧ್ಯದ $00 ವಷ ರ್ಷಗಳ ಅಂತರವನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ದೇಶ 3 ತಿರುವುಗಳನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ಎನ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದೇವೆ. ಈ ವ್ಯವಸ್ಥ ಕೂಡ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಇಷ್ಟು 
ಪಡೆಯ ತ್‌ ಅನೇಕ ಹೋರಾಟಗಳಾಗಿವೆ. ಜಾ... ಅಧುನಿಕತ ಇಲ್ಲದೆ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಚಾರಗಳು ಇಂದು ಸಂವಿಧಾನದ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಜೀವಂತವಾಗಿರಲು ಅಂಬೇಡ್ವರರು ಕಾರಣರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವೀಯತೆಗಾಗಿ 
ಅವರಿಬ್ಬರೂ ಸ್ಪಂದಿಸಿದ ರೀತಿ ಘಡ ತೆರನಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಅವರ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಹಜವಾಗಿಯೆ” ಸಾಮ್ಯತೆ ಕಂಡುಬಂದಿತು. ಅಲ್ಲದೆ $00 ವರ್ಷಗಳ ಅ೦ತರದಲ್ಲಿನ 
ಮಾನವಕುಲದ ಭರದಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚಿ೦ತನೆಗಳು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 
ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಕಾನೂನಿನ ರೂಪ ಪಡೆದವು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಕುರಿತು ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರು ಎರಡು ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ 
ಮಾತನಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಳಕು ಸಲ ನಿಜಲಿಂಗಪ್ಪನವರ ಜೊತೆ ಮಾಡನಾಡುವಾಗ 
"ಬಸವಣ್ಣನವರಂಥ ಮಹಾನುಭಾವರನ್ನು ನೀವು ಸು ಜೇಬಿನಲ್ಲಿ ಇಟುಕೂಂಡಿದ್ದೀರಿ' 
ಎಂದು "ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಧಾರವಾಡದಲ್ಲಿ ಸಂಭವಿಸಿದ ಇನ್ನೊಂದು. ಸಂದರ್ಭದ 
ಕುರಿತು ನನಗೆ ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದರು. ಡಾ. ಆರ್‌.ಸಿ. 
ಹಿರೇಮಠ ಅವರು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ ನಡೆದ ಘಟನೆ ಇದು. ಆಗ ಧಾರವಾಡ, 
ವಿಜಾಪುರ, ಬೆಳಗಾವಿ ಮತ್ತು ಉತ್ತರ ಕನ್ನಡ ಜಿಲ್ಲೆಗಳು ಬಾಂಬೆ ಸ್ಟೇಟ್‌ನ 
ಭಾಗಗಳಾಗಿದ್ದವು. ವಕೀಲರಾಗಿದ್ದ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರು ಧಾರವಾಡ 
ಕೋರ್ಟಿಗೂ ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. ಒಮ್ಮೆ ಧಾರವಾಡದ ವಿದ್ಯಾವರ್ಧಕ ಸಂಘದಲ್ಲಿ 
ಮಾತನಾಡುವಾಗ 5ೆಂಗಾಯತರನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ನೀವು” ಬಸವಣ್ಣ ನವರಂಥ 
ಮಹಾನ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿಯನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು ಇಷ್ಟೇಕೆ ದಡ್ಡರಿದ್ದೀರಿ' ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದರು. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿಯೇ ಉಳಿದಿದೆ. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ! ಗೆ 
ಉತ್ತರಿಸುವುದು ಬಸವ ತತ್ತ ಎದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬಸವತತ್ತ ದ 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾದದ ಪುನರ್‌ ಮೌಲ್ವೀಕರಣದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಚಿಂತೆನೆ ಹಾಕುವರು ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
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ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ 
ಓದಬೇಕು. ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾವು ಅಂಬೇತರದನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳವುದಿಲ್ಲವೋ 
ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ. ನಮಗೆ ಬಸವಣ್ಣ ಅರ್ಥ ಆಗುವುದಿಲ್ಲ. “Emancipation of Soul 
is a necessarily ಕಾಗ 3] for the political expansion of the People” 
ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಹೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಾವು ಮಾನಸಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿಂದ 
ಹೊರಬರದೆ ಯಾವುದೇ ರಾಜಕೀಯ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ತರಲಿಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ 
ಎ೦ಬುದಕ್ಕೆ ಏಳು ದಶಕಗಳ ನಮ್ಮ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ೫ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ "ವಿಮೋಚನೆ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುವಾಗ 
ಯಾರಿಗೂ ಅರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲ. "ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮೊದಲು ಬರಲಿ. ಆಮೇಲೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳು ಬರುತ್ತವೆ' ಎಂದು ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಹಿಂದುಳಿದವರಿಗೆ 
ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳ ದೊಡ್ಡವರು ಸಮಜಾಯಿಸಿ ನೀಡುತ್ತಲೇ ಬಂದರು. ಆದರೆ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಈ ಮಾತನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಒ೦ದು ವೇಳೆ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡಿದ್ದರೆ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು. ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿತ್ತು. 


ನಮ್ಮ ಎ ಹೊರದೇಶಗಳಿಗೆ ಹೋದಾಗ ಭಾರತೀಯ 
ಸಂಸ್ಕತಿ, ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎ೦ದು ಮುಂತಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ತುರುಕುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನೂ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅದರ ನಿಜರೂಪ ಅಂಬೇಡ್ಕರಿಗೆ 
ಗೊತ್ತಾಗಿತ್ತು. “Caste is the monster, closes your path” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಭಾರತದ ಜಾತಿ ಪದ್ಧತಿ ದೇಶದ ಸರ್ವೋದಯದ ಬಾಗಿಲನ್ನೇ ಮುಚ್ಚಿದೆ. 
ಅದು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವೀಯ ಜಟ್‌ 
ಎಲ್ಲ ದಾರಿಗಳನು ಮುಚ್ಚುವುದೇ. ಅದರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. “You cannot have 
economic reform unless you kill the monster” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ ವಿನಾಶ ಚಳವಳಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮುಖ್ಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಿತ್ತು. 
ಜಾತಿ ರಾಕ್ಷಸನ ನಿರ್ನಾಮವಾಗದೆ ಯಾವುದೇ ಆರ್ಥಿಕ ಸುಧಾರಣೆ ಆಗದು 
ಎಂಬ ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮಾತು ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಇಂಥ ಅನ್ಯಾಯದ ಎರುದ್ದದ ಚಳ 'ವಳಿಯನ್ನು ಆರಂಭಿಸಿದರು. 20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಅಂಬೇಡ್ವರರಿಂದಾಗಿ ಆ ಚಳವಳಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ಸಿಕ್ಕಿತು. 


“ಜಾತಿಗಳು ಸ್ಯಗಿತರೊಂಥ ವರ್ಗಗಳು' ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ 
ದ್ದಾರೆ. ಈ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದಾಗಿ ಅತ್ಯಲ್ಪ ಸಂಖ್ಯಾತ ರಯ 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಸ ಸದಾ ನ A ಗ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೆ 
ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗಿದ್ದು ಅದು ತನ್ನೊಳಗೇ ವರ್ಗಗುಣವನ್ನು ಬಿರ: 
ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳಿಗೂ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಗೂ ರರೂ ಕೆಳಜಾತಿಗಳಿಗೂ ಬಡತನಕ್ಕೂ 
ಸಂಬಂಧವಿದೆ. "ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯವ ಮಾಡಿಹರು; ನಾನೇನು ಮಾಡಲಿ 
ಬಡವನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ 
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ಮೇಲ್ಜಾತಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಇದೆ ಮತ್ತು ಬಡತನ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಇದೆ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಮನುಸ್ತತಿಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶ ಅತ್ಯಲ್ಪಸಂ೦ಖ್ಯಾತ ಸವರ್ಣೀಯರ 
ವರ್ಗಹಿತಾಸಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮತ್ತು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ 
ಜನರನ್ನು ಶೋಷ ಒಳಪಡಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ವರ್ಗಪ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ 
ಜಡಿ ಸಾಧ್ಯ. ಇಂದು ನಾವು ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ, ಜಾತಿಯತೆ ಮತ್ತು ಬಡತನದ 
ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ಭಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ವರ್ಗ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸು ಕ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಹಾಗೆ ಜಾತಿವಿನಾಶ ಚಳವಳಿ ವರ್ಗ 
ಹೋರಾಟದ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಬೇಕಾಗಿದೆ. ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಇಂಥ ಒಂದು ಮಹತ್ತರ ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಅವೈ ದಿಕ ಧರ್ಮಗಳು ಸಹಕಾರಿಯಾಗಿವೆ. 
ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ ಮತ್ತು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರ nds ಧರ್ಮಗಳ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು 
CR "ಹಾಗೂ ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಪರಾಮರ್ಶಿಸಿದಾಗ ಈ ಸತ್ಯದ 
ಅರಿವಾಗುವುದು. 


ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ವೈದಿಕರು ಸ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಕೊಳೆ 
ತೆಗೆಯಲು "ನೇಕ ಪ್ರಕಾರದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹೋರಾಟ 
ಗಳಂತೆ ದಾರ್ಶನಿಕ ಹೋರಾಟವೂ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದು ವೈದಿಕರ ಭೇದ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮದ 
ಒಂದು ಭಾಗವಾಗಿದೆ. “The political revolutions have always been pre- 
ceded by social and religious revolutions” ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಗಳನ್ನು ರಾಜಕೀಯ ಕ್ರಾಂತಿ ಹಿಂಬಾಲಿಸುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಅವರು ಮಾರ್ಟಿನ್‌ ಲೂಥರ್‌ನ ಉದಾಹರಣೆಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. 
ಹೇಗೆ ಕೆ ಆಸಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪ್ರೊಟೆಸ್ಟಂಟ್‌ ಪಂಥ ಆರಂಭವಾಯಿತು ಎಂಬುದನ್ನು 
ವಿವರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅರಬಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ 'ರಾಜಕೀ ಯ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗುವಲ್ಲಿ ಪ್ರವಾದಿ. 
ಮುಹಮ್ಮದರ ಪಾತ್ರ ಏನಿತ್ತು ಎ೦ಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬದಲಾವಣೆಯ ದಾರಿ 
ಹಿಡಿಯಲು ಅನೇಕ ರಾಜರಿಗೆ ಬುದ್ಧನ ಉಪದೇಶ ಹೇಗೆ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ 
ಬಂದಿತು? ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಶಿವಾಜಿಯ 1 ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗುವಾಗ ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದ 
ಸಂತರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಯಾವರೀತಿ ಉಪಯೋಗಕ್ಕೆ ಬಂದವು ಎಂಬುದರ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆ 
ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಾತನಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪರಿಜ್ಞಾನದಿಂದಲೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ದಲಿತರಿಗೆ ಅವೈ ದಿಕ ಸಂಸ್ಕಾರ ಕೊಡುವುದು 
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ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕವನ್ನು ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕವಾಗಿ ಎದುರಿಸಿದ 
ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದ ಮೂಲಕ ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಸಂಕಷ್ಟದಲ್ಲಿರುವ ದಲಿತರಿಗೆ ಆತ್ಮಸ್ಥೈರ್ಯ 
ತುಂಬುವ ಉದ್ದೇಶ ಅವರದಾಗಿತ್ತು. 

1900ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ಒಂದರಂದು ಜೈಪುರದ ಚಿಕ್‌ಫಾರದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ದಲಿತ 
ಒಂದು ಯಾತ್ರೆಯನ್ನು ಮುಗಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿರುತ್ತಾನೆ. ಯಾತ್ರಿಕನಾಗಿ ಹೋಗಿ 
ಬಂದಾಗ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ತನ್ನ ಜನರಿಗೆ "ಮತ್ತು ನೆಹೊರೆಯವರಿಗೆ 
ಒ೦ದು ಸಿಹಿ ಊಟದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮಾಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಆ `ಭೋಜನಕೂಟದಲ್ಲಿ 
ತುಪ್ಪ ಬಡಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಮಾಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಅನ ದಲ್ಲಿ ತುಪ್ಪ ಹಾಕೋದನ್ನು 
ನೋಡಿದ ಸವರ್ಣೀಯರು ಅಲ್ಲಿನ ಆಹಾರ ಪದಾರ್ಥವನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತಾರೆ 
ಮತ್ತು ಊಟಕ್ಕೆ ಬಂದವರನ್ನು ಹೂಡೆದು ಕಳುಹಿಸುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

1928ನೇ ಜನವರಿ 4ರ "ಟೈಮ್ಸ್‌ ಆಫ್‌ ಇಂಡಿಯಾ'ದಲ್ಲಿನ ಇಂದೋರ್‌ 
ಸಂಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಒಂದು ವರದಿಯನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಉದ್ದರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಇಂದೋರ್‌ ಈಗ ಮಧ್ಯಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಬಲಾಯಿ ಎಂಬ ಒಂದು ಅಸ್ಪಶ್ಯ 
ಜನಾಂಗದವರಿಗೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಬಹಳಷ್ಟು ಷರತ್ತುಗಳನ್ನು ವಿಧಿಸುತ್ತಾರೆ. "ನೀವು 
ನಮ್ಮ ಊರಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕಾದರೆ, ನಮ್ಮ ಹೊಲಗಳಲ್ಲಿ ಪುಕ್ಕಟೆ ನಾ 
ನಮ್ಮ ಮನೆ ಯಲ್ಲಿ ಯಾರಾದರೂ ತೀರಿಕೊಂಡರೆ ನಮ್ಮ ಸಾಗ 

ಟಿಸಬೇಕು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ನಮಗಾಗಿ ರು 
ರ ಮುಂತಾಗಿ ಷರತ್ತುಗಳನ್ನು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಕ ಬಲಾಯಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯರು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳದೆ ಹೋದಾಗ ಆ ಅಸ್ಪ ಶ್ಕರು ತಮ್ಮ ಹೊಲಗಳಿಗೆ 
ಹೋಗದ ಹಾಗೆ ತಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವರ ಹೊಲಗಳು ಈ ಸವರ್ಣೀಯರ 
ಹೊಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವುದರಿ೦ದ ಅವರನ್ನು ತಮ್ಮ ಹೊಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಹಾಯ್ದು 
ಹೋಗಲು ಬಿಡುವುದಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಗೆ ತಮ್ಮ ದನಗಳನ್ನು ಆ ಅಸ್ಪಶ್ಕರ ಹೊಲಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಿಟ್ಟು ಮೇಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ದಲಿತರು ತಮ್ಮ ಹೆಂಡಿರು. ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕರೆದುಕೊಂಡು 
ಬೇರೆ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ, ಬೇರೆ ಸಂಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಂದಿಡುತ್ತಾರೆ. 


ಸ ಜತ ಎನ್ನುವ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ 30ರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ದಲಿತ 
ಮಕ್ಕಳು ಶಾಲೆಗೆ ಹೋಗದ ಹಾಗೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ನಿರ್ಬಂಧ ಹೇರಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಅಹಮದಾಬಾದಿನ ಜುನು ಎಂಬ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಇದ್ದುದರಲ್ಲೇ ಸ್ಪಲ್ಪ ಸ್ಥಿತಿವ೦ತರಾಗಿರುವ 
ದಲಿತ ಮಹಿಳೆಯರು ತಾಮ್ರದ ಕೊಡವನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ನೀರು ತರುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಇದನ್ನು ಸಹಿಸದ ಸವರ್ಣೀಯರು ಆ ಎಲ್ಲ ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಹೊಡೆದು ಕೊಡಗಳನ್ನು 
| ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳು ತ್ತಾರೆ. 1935ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ "ಘಟನೆ ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. “ಇಂಥ ಅನೇಕ ಘಟನೆಗಳನ್ನು ಅವರು ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ದಲಿತ ಜನಾಂಗ ಯಾವ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ನೋವು ಮತ್ತು ನರಿಪುಘಕಾನಸ್ಸ 
ಒಳಗಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡಾಗ ಮಾತ್ರ ನಮಗೆ ಜಾತಿಯ ು ಕ್ರೌರ್ಯದ 
ನಿಜರೂಪ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಇದರ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೆ 
ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. "ಬಸವಣ್ಣನವರು ರ್‌ ಕಂಡು ಓಿಡಿದಿರುವರೋ ಅವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರ ಬರವಣಿಗೆ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯಾಶ ಕ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 


ಎರಡು ರೀತಿಯ ಸುಧಾರಣೆಗಳನ್ನು ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಮೊದಲನೆಯದು ಹಿಂದೂ ಕೊರ: ರಿಫಾರ್ಮ್‌ ಮತ್ತು ಎರಡನೆಯದು 
ಸೋಸಿಯಲ್‌ ರಿಫಾರ್ಮ್ಸ್‌. ಹಿಂದೂ ಫ್ಯಾಮಿಲಿ ರಿಫಾರ್ಮ್‌ನಲ್ಲಿ ಸುಧಾರಣೆ 
ಎಂದರೆ ವಿಧವಾ ವಿವಾಹವಾಗುವುದು ಮತ್ತು ಬಾಲ್ಯವಿವಾಹ ನಿಷೇಧಿಸುವುದು. 
ಆದರೆ ಹಿಂದು ಫ್ಯಾ ಮಿಲಿ ರಿಫಾರ್ಮ್‌ನಲ್ಲಿ ಸ್ರ ಖಂ ್ಪಉ ವಿವಾಹದ ವಿಚಾರ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್‌ ಸೋಸಿಯಲ್‌ 'ರಿಫಾರ್ಮ್ಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಅ೦ದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸುಧಾರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅದು ಬರುತ್ತದೆ ಎಂದು ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಅವರು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾದ ವಿಶ್ಲೇಷಣಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 

12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನೇ ಮಾಡಿದ್ದು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಮಂತ್ರಿ ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು ಮತ್ತು ಸಮಗಾರ ಕಾಯಕದ ಹರಳಯ್ಯನವರ 
ಮಗನ ವಿವಾಹ ನೆರವೇಸಿರುಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಮನುಸ್ಮತಿ ನಿಷೇಧಿಸಿದ ವಿಲೋಮ 
ವಿವಾಹ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಹೆಣ್ಣು ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಯ 
ಗಂಡಿನ ಮಧ್ಯೆ ವಿವಾಹ ಮಾಡುವುದು ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ ಎಂದು ಮನುಸ್ಮೃತಿ 
ನಿಷಿದ್ದಗೊಳಿಸಿರು ae ಕಾರಣ, ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಇದನ್ನೇ ನೆಪ ಮಾಡಿಕೊಂಡು 
ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ, ಕೊಲೆ, ಲೂಟಿ ಮಾಡುತ್ತವೆ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು 
ಸುಡುತ್ತವೆ ಎಂಬುದು ಶರಣರಿ? ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿತ್ತು ಇಷ್ಟಲ್ಲ ಗೊತ್ತಿದ್ದರೂ ಬಸವಾದಿ 
ಶರಣರು ಈ ಕಠಿಣ ನಿಲುವನ್ನು “ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸುಧಾರಣೆಗೆ 
ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದರು. ಈ ಘಟನೆಗೆ ಬ! ಅವರು ಪಣ್ಯಾಂಗನೆ (ವೇಶ್ಯೆಯರನ್ನು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ ಮೂಲಕ ಪುಣ್ಕಾಂಗನೆಯರನ್ನಾಗಿಸಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ವಿಧವಾ ವಿವಾಹದ ಉಡಕಿ ಪದ್ಧತಿಯ೦ತೂ ಮೊದಲೇ ಇತ್ತು. ಹೀಗೆ 
ಕೌಟುಂಬಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಪರ್ಯಾಯ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತರುವುದರ ಮೂಲಕ ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಮಪಾಲು ಸಿಗುವಂಥ 
ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಹೆದ್ದಾರಿಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು ಈ ಪ್ರಕಾರ ತಳಮಟ್ಟದಿಂದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸಿದಾಗ ಶೋಷಣೆ ಇಲ್ಲದ ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾದವಾಗಿದೆ. 

ಜಾತಿ ಎಂಬುದು “ಅನೈಸರ್ಗಿಕ ಶ್ರಮ ವಿಭಜನೆ” (unnatural division of 
1004?) ಎ೦ದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಗಳು 
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ಅಸಹಜವಾಗಿವೆ. ಈ ಶ್ರಮವಿಭಜನೆಯು ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಆಯ್ಕೆಯಾಗಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಯಾವ ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಜನಿಸುವನೋ ಆತ ಅದೇ ಜಾತಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡು ಬಂದ 
ಕಾಯಕವನ್ನೇ ಮಾಡಬೇಕಿತ್ತು. "1! is not a division based on choice’ ಎ೦ದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌" ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ವಾಟರ್‌ ಟೈಟ್‌ ಕಂಪಾರ್ಟ್‌ಮೆಂಟ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಅ ಸಜ ಬಾರಿಗೆ ಪ್ರಿ, )ಸಿದವರು ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ ನವ ಮತು 
ಅಜ್ಜೀಯವಾದಿ ಗ್ಗ ತಮ ಬುದ್ಧ oe ಬಾರಿಗೆ ಆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧೆ | 
ಬಂಡಾಯ ಹೂಡಿದವರು ನಿರಾಕಾರ ಏಕದೇವೋಪಾಸಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು. 12ನೇ 
ಶತಮಾನದ ಅನೇಕ ಜನ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಮನೆತನದ ಕಾಯಕವನು ಬಿಟ್ಟು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಡಪದ ಅಪ್ಪಣ್ಣನವರು ಇ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಸಹಾಯಕರಾಗಿದ್ದರು. ಶರಣರು 
ತಮ್ಮ ಮನೆತನದ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿದರೂ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು 
ಜಾತಿಗಳಿಗೆ ತಳಕು ಹಾಕಲಿಲ್ಲ. “ದೇವಸಹಿತ ಭಕ್ತ ಮನೆಗೆ ಬಂದಡೆ, ಕಾಯಕವಾವು 
ದೆಂದು ಬೆಸಗೊಂಡಡೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲ್ಲಿ ಕುಲವನರಿಸಿದಡೆ ನಿಮ್ಮ ರಾಣೀವಾಸದಾಣೆ.' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರಿಗೆ ತಿಳಿಸುವ -ಮೂಲಕ ಕಾಯಕಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸುತ್ತ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರು ಎಂದರೆ ಚರ್ಮದ ಕಾಯಕ ಮಾಡುವ 
ಹರಳಯ್ಯನವರು ಎಂದು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೆ ಹೊರತಾಗಿ ಸಮಗಾರ ಜಾತಿಯ 
ಹರಳಯ್ಯ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಅಂಟಿದ ಜಾತಿವಿಷವನ್ನು 
ಬಸವಣ ಇ ತೆಗೆಯುವದರ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ ಪ್ರವಸ್ಥಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವ 
ಮನುಸ ಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ ನೆರವೇರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ಇಷ್ಟಲಿಂ ಬ ದೀಕ್ಷೆಯ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳನ್ನು 
ಆಳಸಿಹಾಕುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಈ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದವರು ಮತ್ತು ಇಂಥ 
ಲಿ ಸಜಿ ನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ “ಪಡೆದು 
ಜದ ಮವ ಎಂಬುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸ ವಾಗಿದೆ. 


ಕಾಯಕಕ್ಕೂ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥಗೂ ನದ ಸಂಬಂಧವಿದೆ. ದಲಿತರು, 
ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರು, ದನ ಕಾಯುವವರು, ಹಡಪದರು ತಮ್ಮದೇ ಆದ 
ಪರಂಪರಾಗತವಾದ ಆಯಪದ್ಭತಿಯ ವ್ಯವಸ್ಥ ಯಲ್ಲ ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ 
ಸಬಲರಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 'ಅವರು ಸ್ವತಂತ್ರ "ಕಾಯಕ. ರ್‌ ಮತ್ತು 
ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಇಚ್ಛೆಯ ಮೇರೆಗೆ ಬದಲಾಯಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯಲು 
ಸಾಧ್ಯ ಈ ತೆರನಾದ ಕೌಟುಂಬಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ 


"ಕ್ರ" 


ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಸ ಬಗೆಹರಿಸದ ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತೆ ಸುಲಿಗೆಕೋರರ 


ಲ 
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ಪಾಲಾಗಿಯೆ ಉಳಿಯುವುದು ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ವಾದವಾಗಿದೆ. "ಮದ್ರಾಸ್‌ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ಒಂದೇ ವಂಶ ಕೆ ಸೇರಿದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ' ಎಂದು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮದಾಸಿನ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು 
WRB ENS ಒಂದೇ ಮೂಲದವರು. “ಆನು “ ಸಾರುವನೆಂದಡೆ ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಯ್ಯ ನಗುವನಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಈ ವಾದವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಮಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಜಾತಿ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜನಾಂಗೀಯ ತಾರತಮ್ಯಗಳನ್ನು 
ಅಲ್ಲಗಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ; 

ಐರೋಪ್ಯ ಖಂಡ ನಿದ್ರಾವಸ್ಥೆ ಯಲ್ಲ ಇದ್ದಾಗ ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಯಾವ 
ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದರೋ ಆ ಎಲ್ಲ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಶಿಕ್ಷಣ, 
ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. 


ಸಂಘಟನೆಯ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡುಕೊಡದಂತಹದು 
ಶಿಕ್ಷಣವೇ ಅಲ್ಲ. ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಷಾ ಸಂಘಟನೆಯ ಅಲ್ಲ. 
ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಸಂಘಟನೆಯ ಜವಾದ್ದಾರಿ ಇದೆ. ಸಂಘಟನೆಗೆ ಹೋರಾಟದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ 
ಇದೆ. ಇಂಥ ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ ಹೊರಹೊಮ್ಮುವ 
ಮಾನವೀಯ "ಚಿಂತನೆಗಳೇ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು ರೂಪಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಪಡೆದಿರುತ್ತವೆ. 

ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಈ 
ಹೋರಾಟ ಸೂತ್ರದ ಮೂಲಕವೇ. ಅಕ್ಷರವಂಚಿತರಾದ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗಕ್ಕೆ 
ಅವರು ಶಿಕ್ಷಣದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದರು. ಶರಣಸಂಕುಲದ ಮೂಲಕ ಅವರನ್ನು 
ಸಂಘಟಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು ಧಾರ್ಮಿಕ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ 
ಮತ್ತು ಲಿಂಗ ಸಮಾನತೆಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಅಣಿ ಮಾಡಿದರು. 
12ನೇ ಶತಮಾನದ ಈ ಶಿಕ್ಷಣ-ಸಂಘಟನೆ- ಹೋರಾಟವು "ವಚನ ಚಳವಳಿ” 
ಎಂದು ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಈ ನಿಕ್ಷಣ-ಸಂಘಟನೆ-ಹೋರಾಟವನ್ನೇ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
ತಮ್ಮ ಬ ಸಂದೇಶವೆಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 1942ನೇ 'ಜುಲೈ 18ರಂದು 
ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಅಖಿಲ ಭಾರತ ನಿಮ್ಮ ವರ್ಗಗಳ ಸಮ್ಮೇಳನದ ಭುಜದಲ್ಲಿ 
ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಶಿಕ್ಷಣವಿಲ್ಲದ ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಅಂಥ ಸಂಘಟನೆ ಇಲ್ಲದ ಹೋರಾಟ 
ನಿರುಪಯುಕ್ತವಾದುವು ಎಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ನಿಲವಾಗಿತ್ತು. ಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲದ 
ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದ ಕ್ರಿಯೆ ನಿರುಪ ಯುಕ್ತವಾದುವು ಎಂದು ಬಸವಾದಿ 
ಶರಣರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಶಿಕ್ಷಣ, ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟದ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನನು ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ನಾವು 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನ 
ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ. ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ಇಂಥ ಚಳವಳಿಯ ಮೂಲಕವೇ ನಾವು 
ಶರಣಸಂಕುಲದಂಥ ನವಸಮಾಜವನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 
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ಸಂಕುಲವು ವಿಶಿಷ್ಟ ಪದವಾಗಿದೆ. ಪ್ರಾಣಿಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಲಿ ಮತ್ತು ಹುಲ್ಲೆ 
ಒಂದೇ ತೆರನಾದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದಿರುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳಿಗೆ ಅವುಗಳಡೇ ಆದ 
ಶರೀರ ರಚನೆ ಇದೆ. ತಮ್ಮದೇ. ಆದ ಬದುಕುವ ತಂತ್ರಗಳುಳ್ಳ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳಿ೦ದ 
ಕೂಡಿದ ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯನ್ನು “ವು ಹೊಂದಿರುತ್ತವೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಶರಣರು 
ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ” ಕೃತ್ರಿಮ ಭೇದಭಾವಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು 
ಕಲಿತು ನವಮಾನವರಾದರು. ಜಾತಿಗಳಿಲ್ಲದ, ಕುಲಗಳಿಲ್ಲದ, ಬಡವ-ಶ್ರೀಮಂತರಿಲ್ಲದ, 
ಹೆಣ್ಣು-ಗಂಡು ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ “ಶರಣಸಂಕುಲ' ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತು. 
ಈ ಸಂಕುಲ, ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೀಡಿದ ಅನುಪಮ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 
ವ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸುವುದೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾಫಲವಾಗಿದೆ. 

“ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ: ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವನರಿಯ 
ದನ್ನಕ್ಕ?' ಎಂದು ಸಮರತಿ (ಲಿಂಗಭೇದಕ್ಕೆ ಎರುದ್ಧ), ಸಮಕಳೆ (ವರ್ಣಭೇದಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ದ) ಮತ್ತು ಸಮಸುಖ (ವರ್ಗಭೇದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ದ) ಎ೦ಬ ಲಿಂಗ ತತ್ತ್ವವನನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಅರಿವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದು ಸರ್ವಸಮತ್ತವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಲಿಂಗಪೂಜಾಫಲ. ನಿಸರ್ಗವು ಹೆಣ್ಣು-ಗಂಡುಗಳ ಚೆ೦ತನಾಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ, 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ-ದಲಿತರ ಪ್ರತಿಭೆಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಬಡವ-ಶ್ರೀಮ೦ತರ ಆಶಯಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದಗಳು 
ನಿಸರ್ಗವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿವೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 

“ಲಿ೦ಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ: ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 
ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ?' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದೇ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇದು “ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ 
ನಮ್ಮವ' ಎ೦ದೆನಿಸುತ್ತ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಸಿದ್ಧಾ೦ತ. ಇದುವೆ Theory of 
Inclusion. ಭಾರತೀಯರು ಹೀಗೆ ಒಳಗೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗ, ಜಾತಿ 
ಮತ್ತು ವರ್ಗವೈರುಧ್ಯಗಳಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬುದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ 

ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಮಾನವರು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಒಳಗೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಹೋದಂತೆ ಎಲ್ಲ ಭೇದಗಳಿಂದ ಹೊರಗಾಗತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಇಂಥ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಸಂಸ್ಕೃ ತಿಯ ಪ್ರ ತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದರು. 


ಮನುವಾದಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಗಳಿವೆ) we ಉಪಜಾತಿಗಳಿವೆ, 
ಇವೆಲ್ಲ ಪ್ರಾದೇಶಿಕವಾಗಿಯೂ ವಿಂಗಡಣೆಗೊಂಡಿವೆ. ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಗಳಲ್ಲೂ 
ವಿಂಗಡಣೆಗೊಂಡಿವೆ. ಉದಾಹರಣೆಗೆ ಕುರುಬ ಜಾತಿ ಎಂಬುದು ಅಷ್ಟೇ ನಿಲ್ಲುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಕಾಡುಕುರುಬ, ಜೇನುಕುರುಬ, ಹಂಡೆಗುರುಬ, ಉಣ್ಣೆ ಕಂಕಣ ಕುರುಬ, 
ನೂಲು ಕಂಕಣ ಕುರುಬ ಹೀಗೆ ಪಟ್ಟಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ 
' ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವರ್ಣದೊಳಗೆ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳೊಳಗೆ ಉಪಜಾತಿ ಹಾಗೂ 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗೆ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿ ಪ್ರಾದೇಶಿಕ ಮತ್ತು ಅ೦ತಸ್ತಿನ ಪ್ರಭೇದಗಳಿಂದಾಗಿ 
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ಹಿಂದೂ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವು "Religion of Exclusion’ 
ಆಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬಸವಧರ್ಮವು ಇದಕೆ ತದ್ದಿರುದ್ದವಾದ ‘Religion of Inclusion’ 
ಆಗಿದೆ. ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಬಸವತತ್ವ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಕರ್‌ ವಾದ ಒಂದೇ 
ತೆರನಾದ ಚ೦ತನಾಕ್ರಮವನ್ನು "ಹೊಂದಿವೆ. "ದೈವರಿಬ್ಬರೂ ತಮ್ಮ "ಕಾಲದ ವಾಸ ಸ್ವವಕ್ಕೆ 
ತಕ್ಕಂತೆ ವೈದಿಕದ ಎರುದ್ಧ ನೇರವಾದ ಪ್ರಬಲ ವೈಚಾರಿಕ ವಿರೋಧ ವಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಾರೆ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧ ಆ ವೈದಿಕಕ್ಕೆ ವಿಮುಖವಾದ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಮಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ವಿಷೇಕಾನಂದ ಮತು ee ವೈದಿಕೆದೊಳಗೇ 
ಇದ್ದುಕೊಂಡು ಒಳಬಂಡಾಯ ಮ ಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಇಡೀ ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿ ಕತ 
ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ವೈದಿಕವ ವನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಂಘಿಕವಾಗಿ 
ವಿರೋಧಿಸಿದವರೆಂದರೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಬೃಹತ್‌ ಭಕ್ತಿ ಚಳವಳಿಯನ್ನು 
ಆರಂಭಿಸಿದ ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಮತ್ತು 20ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಭಾರಿ ವೈಚಾರಿಕ 
ಹೋರಾಟ ಆರಂಭಿಸಿದ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಭಾರತದ 5000 ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 

ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ ಬದುಕಿ ಅವರ ಜೀವನಾನುಭವ ಪಡೆದದ್ದರಿಂದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಈ ರೀತಿ ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಸ್ವತಃ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರಾಗಿ 
ಜನಿಸಿ ಬುದ್ಧ, ಕಬೀರ, ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫುಲೆ, ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ ಜವಳಿ ಗಿರಿಣಿಗಳ 
ಮೂಲಕ ಆರಂಭವಾದ ಔದ್ಯೋಗೀಕರಣ ಹಾಗೂ ಆಧುನಿಕ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಶಿಕ್ಷಣದಿ೦ದ 
ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಪಡೆದದ್ದರಿಂದ ಅಂಬೇಡ್ಕರರಿಗೆ ಈ ಅನನ್ಯ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 

ಯಾವ ಒಳೆಗೊಳ್ಳುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 26 ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಬುದ್ಧ 
ಸಷಿಸಿದರೋ ಅದನ್ನು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಒಂದು 
ಚಳವಳಿಯಾಗಿ ರೂಪಿಸಿದರು. ಹಕ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಈ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ ಚಳವಳಿಗೆ 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರು ಸಂವಿಧಾನದ ರೂಪ ಕೊಟ್ಟರು. ಇಂಥ ಭವ್ಯ 
ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ನಾವು ಹೊಂದಿದ್ದೇವೆ. ಆದರೆ ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಲಿಂಗಾಯತರಲ್ಲಿ 
ನೂರಾರು ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾದದ್ದು ಮತ್ತು ದಲಿತ ಚಳವಳಿಗಳು 
ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಡೆದುಹೋಗುತ್ತಿರುವುದು ಈ ಪರಂಪರೆಗೆ ಒಡ್ಡುತ್ತಿರುವ 
ಒಳ ಸವಾಲುಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ‘Religion 
of Exclusion’ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. 


ಒಂದು ಸಂವಿಧಾನ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲು ಚಳವಳಿಗಳೇ ಸಂಪನ್ನೂಲಗಳಾಗಿವೆ. 
ಇಂಥ ಚಳವಳಿಗಳಿಗೆ ಜನ್ಮ ಕೊಟ್ಟವರೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಿಂತ 
ಮೊದಲು ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಳ್ಳೆಯದು "ಮತ್ತು ಕೆಟ್ಟದ್ದೆಲ್ಲವು ಯುದ್ಧಗಳ ಮೂಲಕವೇ 
ನಿರ್ಧಾರವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಅನ್ಯಾಯದ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ನ್ಯಾಯಬದ್ಧ ಯುದ್ಧಗಳು 
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ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಚಳವಳಿಗಳ ಮೂಲಕ 
ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. ಒಂದು ದೇಶದೊಳಗೆ 

ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಯುವ ಚಳವಳಿಗಳು ಯಾದವೀ ಕಲಹಗಳನ್ನು 
ತಡೆಗಟ್ಟುತವೆ. ಯುವಕರು ಕೋಮುವಾದಿ, ಮೂಲಭೂತವಾದಿ ಮತ್ತು 
ಉಗವಾದಿಗಳಾಗುವುದು ತಪ್ಪುತ್ತದೆ. ಚಳವಳಿಗಳು ಅವರನ್ನು ನವಸಮಾಜದ 
ಕಡೆಗೆ ಕರೆದೊಯ್ಯುತ್ತವೆ. 


ಆರನೇ ವಿಕ್ರಮಾದಿತ್ಯನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಯಾಣ ನಾಡು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಯುದ್ದ 
ಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಚರಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಿಜ್ಜಳನ ಪ್ರಧಾನಿಯಾದ ಮೇಲೆ 
ಯುದ್ದಗಳು ಮಾಯವಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಚಳವಳಿ ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಇದು 
‘state pT wither ER ಎನ್ನುವ ರೀತಿಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಿತ್ತು ಶರಣರು 
ಒಗ್ಗಟ್ಟಾದರೂ ನೇರ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಅ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹೆ ತೋರುತ್ತ 
ಮತ್ತು ಸಂಕುಲದ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕುತ್ತ ಪ್ರಭುತ್ವ ನಿರಾಕರಣೆಯ ಒಳನೋಟವನ್ನು 
ಹೊಂದಿದ್ದ ವಚನ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದು ವಚನ ಅಧ್ಯಯನ 
ಆಳಕ್ಕಿಳಿದಾಗ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. 

ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಸಾಧಿಸುತ್ತ ದೇಶದ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯ ಯನ್ನು ಉನ _ತಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿಸಿದರು. “ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರುಂಟು 
ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಘೋಷಿಸುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರು. 
ಶರಣರು ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಸಮೂಹ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿತರು. ಜನಸಮುದಾಯ ಬಿಜ್ಜಳರಾಜನಿಗಿ೦ತಲೂ 
ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನೇ ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡಿತ್ತು. ಚಳವಳಿಯಿ೦ದ ರೂಪುಗೊಂಡ 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಬದುಕು ಜನಸಾಮಾನ್ಯ ರಿಗೆ ಹೊಸ ಜೀವನಾನುಭವ ನೀಡಿತು. 
ಜನಸ ಮುದಾಯ ಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತಿದೆ ಎ೦ದು ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು 
ಭಾವಿಸತೊಡಗಿದವು. CN ಪು ತೆರನಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ತಲೆ 
ತುಂಬಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶ್ರಮದಿಂದ ರಾಜ್ಯಭಂಡಾರ ತುಂಬಿತುಳುಕು 
ತ್ತಿರುವಾಗ ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಈ ಬಸವ ವಿರೋಧಿ ಮಾತುಗಳು ಧೃತಿಗೆಡಸಿದವು. 
ಹೀಗೇ ಮುಂದುವರಿದರೆ ಒಂದು ದಿನ ಇಡೀ ಪ್ರಭುತ್ವ ಶರಣರ ಪಾಲಾಗುವುದು 
ಎ೦ಬ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಬಿಜ್ಜಳನ ವಲಯದಲ್ಲಿ ಶುರುವಾಯಿತು. ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು 
ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರನ್ನು 
ಹತ್ತಿಕ್ಕಲಾಯಿತು. ಕೊಲೆ ಸುಲಿಗೆಗಳು ನಡೆದವು. ಮಾನವಕುಲದ ಹಮ್ಮೆಯಾದಂಥ 
ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಬಹುಭಾಗವನ್ನು ಸುಟ್ಟುಹಾಕಲಾಯಿತು. 

12ನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಸ ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿರ 
ಲಿಲ್ಲ. ಅಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶರಣರು ವಿಶ್ವಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ 
ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಭಾರಿ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟುಹಾಕಿದ್ದರಿ೦ದ, ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಎಷ್ಟು ಮಂದಿ 
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ರಚಿಸಿದರು ಮತ್ತು ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಎಷ್ಟಿತ್ತು ಎಂಬುದು ತಿಳಿದುಬಂದಿಲ್ಲ. ಕೇವಲ 
212 ವಚನಕಾರರ. 15 ಸಾವಿರದಷ್ಟು "ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಅವರಲ್ಲಿ 125 ವಚನಕಾರರು, 
35 ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಮತ್ತು" 61 ಮಂದಿ ಅಜ್ಞಾತ ವಚನಕಾರರು ಇದ್ದಾರೆ. 
ಇವರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಕಳಜಾತಿ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗಗಳಿಂದ ಬಂದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿದ್ದಾ ದ್ದಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಮೊದಲ ಸ ಸಾಹಿತ್ಯ ಇ ಇದಾಗಿದೆ. 


ಕಸಗುಡಿಸುವ ಸ ತ್ಯಕ್ಕ, ದಲಿತ ಮಹಿಳೆ ಕಾಳವ್ವೆ, ಸೂಳೆ ಸಂಕವ್ವೆ ಮುಂತಾದವರು 
ಬರೆಯುವಾಗ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಸಾಹಿತ್ಯ ಇರಲಿಲ್ಲ! 


ಒ೦ದು ಚಳವಳಿ ಏನೆಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗೆ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುವುದು ಎನ್ನು ವುದಕ್ಕೆ 
ವಚನ ಚಳವಳಿ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಬಡತನ ಮತ್ತು ನಿರಕ್ಷರತೆಯ ಹಿನ್ನೆ ಹಾವ 
ಬಂದ ಈ ಶರಣರಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಜನರಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸ ಹೇಗೆ 
ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದರು ಮತ್ತು ಅದು ಹೇಗೆ ಆ ಶರಣರು 
ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಸಾಹಿತ್ಯ “ರಚಿಸಿದರು ಎಂಬುವು ಬೆರಗುಗೊಳಿಸುವಂಥ 
ಘಟಿನೆಗಳಾಗಿವೆ. 
ಬೇರೆ ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ದೇಶಗಳಿಂದ ಬಂದವರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣ, ಮಹಿಳಾ ಶಿಕ್ಷಣ, 
ದಲಿತ ಶಿಕ್ಷಣ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶಿಕ್ಷಣ, ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ಹೀಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ 
ಪ್ರಕಾರದ ಶಿಕ್ಷಣಕ್ಕೆ ಕಾಯಕದ, ಅನುಭಾವದ, ಸಂಘಟನೆಯ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿಯ 
ನಂಟು ಕಲಿಸುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯ ಮಾತಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ನಿಕ್ಷಣ ಪ್ರ ಜ್ಞೆಗೊ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿಕ್ಷಣ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೂ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ ಎಸಿ ಇದರಿಂದ 
ಸಾಬೀತಾಗುತ್ತದೆ. "ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಮತ್ತು 
ಅಂಬೆ ನೇಡ್ಕರರು ಕೆಳ “ಜಾತಿಯಿಂದ ಬಂದವರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಇದು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ಬರಿ ಹಿನ್ನೆ ಲೆಯೊ೦ಂದೇ ಸಾಲದು. ಜಗತ್ತ ಸ ನನನಯ 
ಹತ್ತಾಕಾಂಕ್ಷೆಯೂ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. "ಅದಕ್ಕೆ ಬೇಕಾದ ಅದಮ್ಯ ಉತ್ಸಾಹ 
ಅಪ್ರತಿಮ ಪ್ರತಿಭೆಯೂ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಗುಣಗಳು ಬಸವಣ್ಣ 
ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಅವರು ಮಹತ್ವದ್ದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. 
ಪ್ರತಿಭಾಶಾಲಿಗಳು ಕಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಕಳವರ್ಗೀಕರಣಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗುವುದರಿಂದ ಅಥವಾ ಅಲ್ಲೇ ಜನಿಸಿ ಆ ಜನಸ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಅರಟಕಿರದೆ 
ರುವುದರಿಂದ ಇದೆಲ್ಲ ಸ ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಎಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದು 
ಮುಖ್ಯವಲ್ಲ. ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿ ಹುಟ್ಟು ದಲಿತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಬಹುದು. ದಲಿತನಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟಿ 'ಬ್ರಾಹ್ಮಣೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಬಹುದು. ಅಭವ ದಲಿತನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿ ಅವರ 
ಸುಖಿದುಃಖಗ ಳು ತನ್ನ ಸ ಸುಖದುಃಖವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಅವರ ನೆಮ್ಮದಿಯ ಬದುಕಾಗಿ 
ಹೋರಾಟದ ಹಾದಿ aE 


ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದ ಬಸವಣ್ಣನರು “ಅಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ 
ಚೆನ್ನಯ್ಯ, ಬೊಪ ರಸನು ನಮ್ಮ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ" ಎನ್ನುತ್ತ ಬದುಕಿದವರು. ಹೀಗೆ 
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1948ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 14ರಂದು ವಿಶ್ವಸಂ 


ಜಾತಿ ನಿರಾಕರಣ ಚಳವಳಿ ಆರಂಬಿಸಿದವರು. ಜಾತಿಯಲಿ ಕಟಕ 
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ಹಾಗೂ ಮಹಿಳೆಯರೂ ಸೇರಿದಂತೆ 770 ಅಮರಗಣಂಗಳ 
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ಜನಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕ್ರಿಸಶಕ 1215ರಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿ: 
ರ 


ಗೆ ಒಳಪಟು, ಸರ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಹೊರಬರುತ್ತಿ 
ಆ 


ನಿರ್ಣಾಯಕ ಹಂತದಲ್ಲಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದ! 
ಇದ್ದವರು ವೇದಮೂರ್ತಿಗಳಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ ಅಥವಾ ಆಗಮ ಪ್ರವೀಣರಾಗಿದ್ಲಿಲ್ಲ. ಅವುಗಳ 
ಜ್ಞಾನವಿದ್ದರೂ ಅಲ್ಲಿ ಅವು ಗೌಣವಾಗಿದ್ದವು. ವೇದಾಗಮಗಳ ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗೆ 
ಅವಕಾಶವಿರಲಿಲ್ಲವೋ ಅಂಥ ಜನರು ಅಂದರೆ ತೊಗಲು ಹದ ಮಾಡುವವರು, 
ಚಪ್ಪಲಿ ಹೊಲಿಯುವವರು, ಬಟ್ಟೆ ಒಗೆಯುವವರು, ಹುಲ್ಲು ಮಾರುವವರು, 
ಕಸಗುಡಿಸುವವರು, ಕೃಷಿಕಾರ್ಮಿಕರು ಮತ್ತು ರೈತರು ಮುಂತಾದವರು 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ ಎಲ್ಲ ಜನವರ್ಗಗಳ ಪ್ರಾತಿನಿಧ್ಯ 


ಪಡೆದ ಸಂಸ್ಥೆಯಾಗಿತ್ತು. ಅಮರಗಣಂಗಳು ವಿವಿಧ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ 


ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳಂತೆ ಇದ್ದರು. ಇಷ್ಟೊಂದು ಸದಸ್ಯರುಳ್ಳ ಯಾವ ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟೂ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸೃಷಿಯಾಗಿಲ್ಲ! 
ಎರ. ಗು ಮಾ 


ಬಸವಧರ್ಮವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲತೆರನಾದ ಅಪಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ 
ಬದುಕುವವರಿಗೆ ಘನತೆಯನ್ನು ಒದಗಿಸುವ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು. “ಎಡದ ಕೈಯಲಿ 
ಕತ್ತಿ ಬಲದ ಕೈಯಲಿ ಮಾಂಸ, ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು 
ಅವರ ಲಿಂಗನೆಂಬೆ ಸಂಗನೆಂಬೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿ 
ಗಳಂಬೆನು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಬೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರಂಥ ಪರಿಶುದ್ಧ 
ವಾದಿಗಳಿಗೆ ಹಿಡಿಸಲಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗವ೦ತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬರುವವರು ಪವಿತ್ರವಾಗಿರಬೇಕು 
ಎಂಬ ಭಾವ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರದಾಗಿತ್ತು. “ಈ ಭಾವ ಬಸವಣ್ಣನಿಗಾಯಿತಲ್ಲದೆ 
ಎನಗಿಲ್ಲ ನೋಡಾ' ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದರು. "ಶರಣರ ಕಾಯಕ 
ಮಡಿವಾಳರ ಕಾಯಕ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮನಸ್ಸಿನ ಮೈಲಿಗೆ 
ಕಳೆಯುವ ಕಾಯಕ ಶರಣರದಾಗಿದೆ. ಯಾರೇ ಬಂದರೂ ಸ್ವಾಗತಿಸುವ ಮನಸ್ಸು 
ಬಸವಣ್ಣನವರದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ 3 ಮತ್ತು ಮಾನವೀಯವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 


ಎಂಥ ಕೆಟ್ಟವರೂ ಬದಲಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಅವರದು. 

ಈ ರೀತಿಯ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಚರ್ಚೆಗಳು, ಚಿಂತನೆಗಳು, ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ, ಮಾನವಹಕ್ಕು ಮುಂತಾದವು ನಮಗೆ ಶರಣರ ಬಳುವಳಿಗಳಾಗಿ 
ಬಂದಿವೆ. ಈ ಆಧುನಿಕ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಅವು ನಮಗೆ ಸಂವಿಧಾನವಾಗಿ ಮತ್ತು 
ಕಾನೂನುಗಳಾಗಿ ಕಾಣಸಿಗುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು 
ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಅಂಬೆ ನೇಡ್ಕರ್‌ ಜಗ್ಗ 


ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ಸಮ ಸ್ವಗಳಿವೆ. ಅವರು ಆಹಾರ 


ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬಂದಾಗ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ಜೊತೆ ಇರುತಾರ. ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ 


ಹ 
ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಂ, ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಹತ್ತಿರವಾಗುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ 


೧೨ 9) 0 ಹ ೫ ವರೀ 


ದ 
ಕೊನೆಗೆ ಅವರನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಜನ  ಬ್ರಾಸ್ಟಣಿಜಿರಣಕ್ಕೆ 


ಲಾ ರ 

ಒಳಗಾಗ ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಇಷಲಿಂಗ “ಪೂಜೆಯ 
ಆ 

ಜೊತೆಗೇ ಗುಡಿಗುಂಡಾರಗಳನ್ನೂ ಸುತ್ತುತ್ತಾರೆ. ತಾವು ಶೂದ್ರ ಜನಾಂಗದವರಿಗಿಂತ 

ಮೇಲಿನವರು ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಮೇ ಸತಿಯ ಎವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ ಹಿಂದೂ 


ಲಿಂಗಾಯತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಹಳ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಅವರು ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮದ ಲಿಂಗಾಯತ ಜಾತಿಯವರಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ತಮ್ಮದು ಸ್ವತಂತ್ರ 
ಧರ್ಮ ಎಂಬುದನ್ನೇ ಮರೆತು ಬಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಈಗೀಗ ಅನೇಕರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮದು ಸ್ವತ೦ತ್ರ 
ಧರ್ಮ ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ತಾವು 'ಿಂಗಾಯತರೋ, 
ವೀರಶೈ ವರೋ ಅಥವಾ ವೀರಶೈವ ಲಿಂಗಾಯತರೋ ಎಂಬ ಗೊಂದಲಗಳಿಗೆ 
ಈಡಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅನೇಕ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ವಿದ್ವಾಂಸರು ಕೂಡ ಈ ಗೊಂದಲಗಳಿಗೆ . 
ಕಾರಣರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಸ್ತೀಕರಿಸಿದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಲಿಂಗವಂತ 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲಸ ಸ್ನಶಪಕ್ವ ಬಹಳ ಹತ್ತಿರವಾಗಿದೆ. ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವು ತ್ರಿಶರಣ 


ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸ ಸಂಘಕ್ಕೆ 5 ಬೌದ್ಧರು ಪ ನರೆ. 


ಳು 
ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮವೂ ತ್ರಿಶರಣ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗಾಯತರು ಗುರು, ಲಿಂಗ 


A 


ಮತ್ತು ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಶರಣು ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಇದಕ್ಕೆ "ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ' ಎಂದು 
ಕರೆಯುವರು. ಹೀಗೆ ಎರಡೂ ಶರಣ ಧರ್ಮಗಳೇ ಆಗಿವೆ. ದೇವರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ 
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ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮವು ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅದು ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ 
ನೂ ಹೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಅರಿವೇ ಗುರು, ಗುರವೇ 
ದೇವರು. ಅಂದರೆ ದೇವರು ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಅರಿವಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾನೆ. ಅರಿವು 


ದಿ 
ಆ 
ಎಂದರೆ ಆಂತರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಏನು ಮಾಡಬೇಕು. ಏನು ಮಾಡಬಾರದು ಎಂದು 
ಗಿ 


ಎ 


ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಸೂಚಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ದೇಹವೇ ದೇಗುಲವಾದ ಕಾರಣ ದೇವರು 


ನಮೊಳಗೇ ಇರುವಂಥವನು. ಈ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ ಕೂಡ ಹೊರಗಿನದಲ್ಲ, 
ಒಳಗಿನದೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಬುದ್ಧನ ಅಜ್ಜೀಯವಾದಕ್ಕೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ನಿರಾಕಾರ ದೇವರ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಒಂದುರೀತಿಯ ಸಾಮೀಪ್ಯವಿದೆ. fot ಮುಂತಾದ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಬುದ್ಧ, ಬಸವ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು. ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗದ 
ಪಥಿಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಕಾಲಮಾನಗಳು ಬೇರೆ ಆಗಿವೆ ಅಷ್ಟೇ. 
ದೃಷಿಸಾರಲದವನ ಲ ಶೂದ್ರರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಮೇಲಿನ ಮೂರು ವರ್ಣಗಳಾದ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮ ತ್ತು ವೈಶ್ಯರಿಗೆ ಜನಿವಾರವಿದೆ. ಸತರ ಈ ಮೂರೂ ವರ್ಣಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸದ ರ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರಾಗು 
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ತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಇವರಲ್ಲಿನ ಅನೇಕರು ಲಿಂಗಿಬ್ರಾಹ್ಮಣರೆ೦ದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಕಳೆದ 800 ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಬಸವತತ್ತ್ವವನ್ನು ಮರೆಮಾಚುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾ ನ 
ದುಡಿಯವ, ಹಿಂದುಳಿದ ಮತು ದಲಿತ ವರ್ಗಗಳ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಮತ್ತು 
ಸಮತ್ವ ಭಾವದ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರ ವರ್ಮ ಇದಾಗಿದೆ. ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಧರ್ಮ 
ಯಾರ ಸೊತ್ತು? ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಪುನರಾವಲೋಕನ ಮಾಡದೆ ಹೋದರೆ ಈ 
ಧರ್ಮ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕರಗಿ ಹೋಗುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಈ ಕಾಲದ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಎಂದರೆ ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು 


ನಾರತದ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರ ಮೇಲೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಕೇವಲ ಜಾತಿಯಾಗಿ 
ದೆ ಪಬಲ ವರ್ಗವಾಗಿಯೂ ದೌರ್ಜನ್ಯ ಎಸಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನು 
ರುಕ ಡುಕೊಂಡದ್ದು ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಇ 
4 


ಕೆಳಜಾತಿಯವರು ಶ್ರೀಮಂತರಾಗುವುದು ಕಠಿಣ ಸಾಧ್ಯ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಗಳವರು ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿ ದಲಿತರು 
'ಹಾರಿಗಳು. ಅಂದರೆ ತ೦ಗುಳನ್ನ ತಿನ್ನುವವರು. ಅವರಿಗೆ ಬಿಸಿ ಆಹಾರ 
ಮತ್ತು ಹೊಸ ಬಟ್ಟೆ ತೊಡುವ ಹಕ್ಕೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಮಹಾರ್‌ 
ಹಾರ) ಕುಲದಿಂದ ಮೇಲೆದ್ದು ಬಂದು ವಿಶ್ವಮಾನವರಾದ ಬಾಬಾಸಾಹೇಃ 
ಮತ್ತು ಜಗಜ್ಜೋತಿ ಬಸವೇಶ್ವರರ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಆಚರಣೆಗೆ ತಂದಾಗ 
€ಶ ಮನುವಾದಿಗಳ ಭೇದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಂಡು 

ಅಂಬೇಡ್ತರರ ಕೂಡುಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದಿಗೆ ಸರ್ವೋದಯ 
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ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೇಲ್ಲಾತಿಯಿಂದ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕೆಳಜಾತಿಯಿ೦ದ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ನಾಯದ ಕಡೆಗೆ ಬರುತಾರೆ. ಕಾಲಮಾನದ ಮತು ಅವರವರ 


ರಿ ಎರಿ ಎ 


ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ವ್ಯತ್ತಾಸದಿಂದ ಚಳವಳಿಗಳ ಮಾದರಿಗಳೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗುತ್ತವೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಂದಿರ ನಿರಾಕರಣ ಚಳವಳಿ ಆರಂಭಿಸಿದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 
™ 


ಕೆಳಜಾತಿಯವರನು, ಮಂದಿರಗಳ ಒಳಗೆ ಕಳುಹಿಸುವ ಚಳವಳಿ ಆರಂಭಿಸುತ್ತಾರೆ. 
“ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 
ಆನುದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ 
ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ. ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು.” 
ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿನ ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
“ಹೊರಗಿಣವನು', “ಸ೦ಬೋಳಿ', "ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ', “ಅನಾಮಿಕ' ಪದಗಳನ್ನು ಬಳಸು 
ವುದರ ಮೂಲಕ ತಾವು ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಜೊತೆ, ಅಂದರೆ ದೇವಾಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಪ್ರವೇಶ 
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ಇಲ್ಲದವರ ಜೊತೆ ನಿಂತಿರುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮಂದಿರದ ಗರ್ಭಗುಡಿಯೊಳಗೆ 
ಹೋಗುವ ಜಾತಿಗೆ ಸೇರಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು, ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಇಲ್ಲದವರ 
ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ನಿಂತು, ಮಂದಿರದ ಒಳಗೆ ಇರುವವರ pS ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಆ ಮೂಲಕ ಚಳವಳಿಗಳ ಜನಕರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅವರು ಈ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ವಚನದಲ್ಲಿ 
“ಸ೦ಂಬೋಳಿ' ಎಂಬ ವಿಶಿಷ್ಠ ಸ್ಟ ಪದ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. ಹಿ೦ದಿನ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು 
ಸವರ್ಣೀಯರ ಕೇರಿಗೆ ಬರುವಾಗ “ಸಂಬೋಳಿ', “ಸ೦ಬೋಳಿ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತ 
ಬರುತ್ತಿದ್ದರು. ಆಗ ಸವರ್ಣೀಯರು ಸರಿದು ದೂರ ನಿಲ್ಲುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಾಗೆ ಬರುವಾಗ 
ಅವರ ಎದೆಯ ಮೇಲೆ ಗಡಿಗೆ ಇರುತ್ತಿತ್ತು ಏಕೆಂದರೆ ಅವರು ರಸ್ತೆ ಬದಿ 
ಉಗಳುವ ಹಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಟೊಂಕ ಪೊರಕೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಪೊರಕೆ. ನೆಲವನ್ನು ಗುಡಿಸುತ್ತ ಅವರ ಹೆಜ್ಜೆಗುರುತುಗಳನ್ನು 
ಅಳಿಸಿಹಾಕುತ್ತಿತ್ತು! 

“ಸಂಬೋಳಿ'ಗೆ ಎಚ್ಚರ ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ 
ಇಡೀ ವಚನವನ್ನು ಶ್ಲೇಷಾರ್ಥಗಳಲ್ಲಿ ರಚಿಸುವ ಮೂಲಕ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರಿಗೆ 
ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನೂ ಕೆಳಜಾತಿಯವರಿಗೆ ಅಭಯವನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಮಂದಿರದ 
ಹೊರಗೆ ದಲಿತರ ಜೊತೆ ನಿಂತು "ದೇವರಿಗೆ ಸಲಿಗೆವಂತರಾದ ಮಹಿಮರು' 
ಎ೦ದು ಒಳಗಿದ್ದವರ ಕುರಿತು ವ್ಯಂಗ್ಯೋಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತಿಕ ಕೋಪ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ಯಾವ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ದಲಿತರನ್ನು ಹಿಂದುಗಳು ಎನ್ನುವರಿ? ನೀವು 
ಎಂದಾದರೂ ದಲಿತರೊಂದಿಗೆ ಊಟ, ಉಪಚಾರ, ಮದುವೆ, ಸಾವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿದ್ದೀರಾ?' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು 1930ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ 3ರಂದು 
ನಾಸಿಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕಾಳಾರಾಮ ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಚಳವಳಿ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. 1೨ 
ಸಾವಿರ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಿಗಳು ಆ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಈ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ 
ಐದು ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ನಡೆಯಿತು. 

ಹೀಗೆ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಬಸವ ಮತ್ತು ಅ೦ಬೇಡ್ಕರರ ಚಳವಳಿಗಳು 
ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಯಲ್ಲಿ ತದ್ದಿರುದ್ಧವಾಗಿದ್ದರೂ ಒ೦ದೇ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು. 
ಮಾನವಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವುದೇ ಈ ಚಳವಳಿಗಳ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 
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ವೇದಪ್ರಣೀತ ಆರ್ಯರು ಭಾರತದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳ ಮೇಲೆ ವಿಜಯ 
ಸಾಧಿಸಿದ ನಂತರ ಅವರನ್ನು ದಸ್ಯುಗಳೆಂದು ಕರೆದರು. ದಸ್ತು ಸ್ಯ? ಗಳೆಂದರೆ ಆರ್ಯ 
ಸೇವೆ ಮಾಡುವ el pL ತಕ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಉತ್ಪಾದನೆ ಮತ್ತು 
ಸೇವೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದಂಥವರು. ಈ ಮೂಲನಿವಾಸಿ ದಸ್ಕುಗ ಛೇ ಶೂದ್ರ ವರ್ಣಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದವರು. ಹೀಗೆ ಶೇಕಡಾ 90ರಷ್ಟು ದುಡಿಯುವ ಜನರು ಶೂದರಾಗಿ ಸಕ್ಕ 
ಜನಿವಾರ ಇಲ್ಲದವರೆಲ್ಲ ಶೂದರೇ. ವೇದವನೋದುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ದೇಶ ಆಳುವ 
ಕ್ಷತ್ರಿಯರು ಮತ್ತು ವಸ್ತುಗಳ ಕೊಡು ಕೊಳ್ಳುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ ವೈಶ್ಯರು 
ಜನಿವಾರದೊಂದಿಗೆ ಉತ್ತಮ ವರ್ಣದವರಾಗಿ ಸವರ್ಣೀಯರೆನಿಸಿದರು. ಇವರೆಲ್ಲ 
ಸೇರಿ ಉಳಿದ ಬಹುಜನರನ್ನು ದಾಸರನ್ನಾಗಿಸಿ ಶೂದ್ರರೆಂದು ಕರೆದರು. ಈ 
ಶೂದ್ರರಲ್ಲಿ ತಾರತಮ್ಯದ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿದವರನ್ನು ಪಂಚಮರೆಂದು ಕರೆದು, 
ಊರ ಹೊರಗೆ ಇಟ್ಟು, ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯರಾಗಿ ಬದುಕುವ ಶಿಕ್ಷೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಹೀಗೆ 
ಪಂಚಮ ವರ್ಣದ ಉದಯ ನಂತರದಲ್ಲಿ ಆಯಿತು. ಅವರು ಕೊಟ್ಟ ಈ ಶಿಕ್ಷೆ 
ತಲೆತಲಾಂತರದಿಂದ ಇಂದಿಗೂ ಉಳಿದುಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. 


ಹಿಂದಿನ ಶತಮಾನಗಳ ನಿರಂತರ ಯುದ್ಧಗಳಿಂದಾಗಿ, ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನ 
12ನೇ ಶತಮಾನ ದಣಿದ ಶತಮಾನವಾಗಿತ್ತು. ಔರ್ಮಗಳು ನಿಷ್ಠಿಯವಾಗುತ್ತ 
ಎಲ್ಲೆಡೆ ಹಿಂಸೆ ತಾಂಡವವಾಡುತ್ತಿತ್ತು. ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, 
ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯಿ೦ದಾಗಿ ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದ 
ಬಹುಪಾಲು ಹಟ "ಬದುಕು ದುರ್ಬರವಾಗಿತ್ತು. ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಸ್ವಯಂ 
ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಧರ್ಮಗಳು ಜನಜೀವನವನ್ನು ಅಸ್ತವ್ಯಸ್ತಗೊಳಿಸಿದ್ದವು. 
ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಧರ್ಮಗಳು ಹಿ೦ಸೆಯ "ವಿರುದ್ಧ ಧ್ಲನಿ ಎತ್ತುವ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಜನನವಾಯಿತು. 

ಅವರು ಜನಿಸಿದ್ದು ಅಗ್ರಹಾರಗಳ ಅಗ್ರಹಾರವಾಗಿದ್ದ ಬಾಗೇವಾಡಿಯ 
ಪುರವರಾಧೀಶ ಮಾದರಸ ಮತ್ತು ಮಾದಲಾಂಬಿಕೆಯ ಮಗನಾಗಿ. ಉನ್ನತಕುಲ 
ಎ೦ದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕುಲದಲ್ಲಿ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಧಿಕಾರ, 
ವೇದಾಗಮಗಳ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಸಂಪತ್ತು ತುಂಬಿದ್ದ ಮನೆತನದಲ್ಲಿ! ಆದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇದಾವುದರ ಪರಿವೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಶೂದ್ರರ ಮತ್ತು ಪಂಚಮರ 
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ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮಾತ್ರ ಅವರನ್ನು ಬಾಧಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕೆ ಅವರು 
ಉತ್ತರ ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳಲೇ ಬೇಕಾಗಿತ್ತು ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯವನ್ನು, ಸ೦ಪತ್ತನ್ನು 
ಮತ್ತು ನಂತರ ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿ ಪದವಿಯನ್ನೂ ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕಾಯಿತು. 
ಶೋಷಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುತ್ತ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಪಂಚಮರು 
ಎ೦ದೆ೦ದಿಗೂ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲರಾಗೇ ಉಳಿಯುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸಿದ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿ ಮಾಡಿದ ಮನುಸ್ಮತಿಯ ಕಾರ್ಯದ 
ವಿರುದ್ದ ಹೋರಾಡುತ್ತ ದಯಾಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿ ಬದುಕಿನ 
ಎಲ್ಲ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲನ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ದೇಶದ ಮೊದಲ ಏಕದೇವೋಪಾಸನಾ ಧರ್ಮ 


ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಸನಾತನ ಧರ್ಮ, ತೀರ್ಥಂಕರರ ಜೈನಧರ್ಮ, 
ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಬೌದ್ದಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಆದಿವಾಸಿಗಳ ವಿವಿಧ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ವಿವಿಧ ಜೀವನ ವಿಧಾನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಸಮಾಜಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದರೂ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಧರ್ಮದ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗಿ 
ರಲಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಬಸವಧರ್ಮ ಕನ್ನಡದ 
ನೆಲದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮತಾಳಿದೆ. ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಮೊದಲ ಧರ್ಮ ಇದಾಗಿದೆ. 
ದೇಶದ ಮೊದಲ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಅದ್ವೈತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕ 
ರಾದ ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು, ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೃತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾದ ರಾಮಾನುಜಾ 
ಚಾರ್ಯರು ಮತ್ತು ದ್ವೈತದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾದ ಮಧ್ವಾಚಾರ್ಯರು ದಕ್ಷಿಣ 
ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿ ತ್ರಿಮತಗಳ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದರೆ ಹೊರತು ಹೊಸ ಧರ್ಮ 
ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಈ ಮತಗಳು ಪ್ರಸ್ಥಾನತ್ರಯಗಳಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವ 
ಪ್ರಮಾಣ ಗ್ರಂಥಗಳಾದ ಬ್ರಹ್ಮಸೂತ್ರ, ಉಪನಿಷತ್‌ ಮತ್ತು ಭಗವದ್ಗೀತೆಗಳ 
ಅಧೀನದಲ್ಲೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಇವು ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಈ ಮೂವರು ಆಚಾರ್ಯರನ್ನು ಮತಸ್ಥಾಪಕರೆ೦ದೇ ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲಿ, ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮ 
ಹುಟ್ಟಿರಲಿಲ್ಲ. ವೈದಿಕ, ಶೈವ, ಜೈನ, ಬೌದ್ಧಧರ್ಮಗಳು ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಹಬ್ಬಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳ ಉಗಮಸ್ಥಾನ ಉತ್ತರ ಭಾರತವಾಗಿತ್ತು. ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ 
ವಿವಿಧ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ ಮತ್ತು ವೃತ್ತಿಗು೦ಪುಗಳ ಅನೇಕ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಈ 
ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಅವೈದಿಕ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಸೇರಿದರು. ಇನ್ನುಳಿದವರು ವೈದಿಕರಿಂದ 
ಶೂದ್ರ ವರ್ಣದವರೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊ೦ಡರು. ವೈದಿಕರಿ೦ದ ಕ್ಷುದ್ರ ದೇವತೆಗಳೆಂದು 
' ಕರೆಯಿಸಿಕೊಂಡ ಬುಡಕಟ್ಟು ಮತ್ತು ಜನಪದ ದೈವಗಳ ಆರಾಧಕರು ಇವರಾಗಿದ್ದರು. 


ಭಾರತದ ಮೊದಲ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಧರ್ಮವಾದ ಲಿಂಗವಂತ 
ಧರ್ಮದಿಂದಾಗಿ ಕನ್ನಡಕ್ಕೆ ತನ್ನದೇ ಆದ ಮಹತ್ವ ಬಂದಿತು. ಕನ್ನಡವನ್ನು ಧರ್ಮದ, 
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ದರ್ಶನದ. ಶಾಸ್ತ್ರದ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮತ್ತು ಚಳವಳಿಯ ಭಾಷೆಯಾಗಿ 
ರೂಪಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. 


ಶರಣಸಂಕುಲ 


ಲಕ್ಷದ ಮೇಲೆ ತೊ೦ಬತ್ತಾರು ಸಾವಿರ ಶರಣರಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದ ಶರಣಸಂಕುಲ 
ವೆಂಬ ಸಮಾಜ ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನದಿಂದ ಕೂಡಿತ್ತು. ಉಳ್ಳವರ ಮತು 
ಬಡವರ ಎರಡು ಬದುಕಿನ ಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಡವರ 
ಉದ್ದಾರಕ್ಕಾಗಿ ಪಟ್ಟ ಶ್ರಮ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತು 
ಲಿಂಗಬೇದಗಳಿಂದ” ಕೂಡಿದ್ದ ಸ್‌ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ಸರ್ವಭೇದಗಳನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುವ ಶರಣ ಸಂಕುಲವೆಂಬ ಎಶಿಷ್ಟ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ರೂಪಿಸಿದರು. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಂಕುಲವು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ 
ಪಾರಿಭಾಷಿಕ ಪದವಾಗಿದೆ. ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕುಲಭೇದವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಸರ್ವಸಮತ್ತವೇ 
ಸಂಕುಲದ ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. ಬಡವ- ಶ್ರೀಮಂತ, ಹೆಣ್ಣು-ಗಂಡು ಮುರಕಾಶ 
ಭೇದಗಳಿಂದ ಶರಣ ಸಂಕುಲ ಮುಕ್ತವಾಗಿತ್ತು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸಮಾನ 
ಗೌರವವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ “ಒಕ್ಕಮಿಕ್ಕ' ಮತ್ತು "ಶಿವನ 
| ಸೊಮ್ಮು' ಪದಗಳು ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾಗಿವೆ. ಶರಣರು ವೈಯಕ್ತಿಕವಾಗಿ “ಇ೦ದಿ೦ಗೆ 
ನಾಳಿ೦ಗೆ' ಕೂಡಿಸಿ ಇಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ತಾವು ದುಡಿದು ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಶಿವನ ಪ್ರಸಾದ 
ಎ೦ದು ಭಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ 
ಉಳಿದದ್ದರಲ್ಲಿ ಉಪಜೀವನ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಶರಣಸಂ೦ಕುಲಕ್ಕೆ ಕೂಟ್ಟು 
ಉಳಿದದ್ದೇ "ಒಕ್ಕಮಿಕ್ಕ' ವಸ್ತು. ಶರಣರದು ಬಾಹ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಡವರ ಉಪಜೀವನ 
ವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಅವರು ಘನಮನ ಸಂಪನ್ನರಾಗಿದ್ದರು. 
ಅವರೊಳಗಿನ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಮೀರುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಈ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. 


ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿ 


ಶಿವನಿಧಿಯು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯಾಗಿದೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ 
ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸೆ ಯಿಂದ ಬಳಲಬಾರದು ಎಂಬ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಶಿವನಿಧಿಯನ್ನು' ಸ್ಥಾಪಿ ಸಿದ್ದರು. 


ಮಹಾನ್‌ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರೂ ಆಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಮೂಲಕ ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಮಹತ್ವ ಸಿದರು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದು 
ದೇವರ ಪ್ರಸಾದ ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ಸ ಸದ್ದಳಕೆಯ ಪತೀಕವಾಗಿದೆ. 
ದೇವರ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ (ಜಂಗಮ) ಸೇವೆಗೆ ದಾಸೋಹ ಎಂದು 
ಕರೆದರು. ದಾಸೋಹವು ಸರಿಯಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 
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ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಯೋಗ್ಯ ಬಳಕೆ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣಾ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರುವ 'ದೇಶದಲ್ಲಿ ಓಂಸ ತಾಂಡವವಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಜನತೆ ಸರ್ವ ವಿಧದಿಂದ 
ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು ಸಾಹಿತ್ಯ, ಸಮಾಜ, 
ಧರ್ಮ, ದರ್ಶನ, ರಾಜನೀತಿ, ಅರ್ಥ ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಡಳಿತ. ಮನೋವಿಜ್ಞಾನ, ಸಮೂಹ 
ಪಜ್ಞೆ ಚಳವಳಿ ಮುಂತಾದ ವಿಷಯಗ (ರನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತವೆ. 


ತನು-ಮನ-ಧನ, ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ, ಉತ್ಪಾದನೆ-ಬಳಕೆ- 
ವಿತರಣೆ, ಗುರು-ಲಿಂಗ-ಜಂಗಮ ಮತ್ತು ಅರಿವು-ಸಂಸ್ವಾರ- ಆಚಾರ ಎಂಬುವು 
ಆಂತರಿಕ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ತನು- ಕಾಯಕ- -ಉತಾದನೆ-ಗುರು- -ಅರಿವು. 
ಮನ-ಪ್ರಸಾದ-ಬಳಕೆ-ಅಿಂಗ-ಸಂಸ್ಕಾರ ಮತ್ತು ಧನ-ದಾಸೋಹ-ವಿತರಣೆ- 
ಜ೦ಗಮ-ಆಚಾರ ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ ಸಾಗುತ್ತವೆ. ತನುವಿಗೆ ಕಾಯಕದ ಸಂಬಂಧ 
ಬಂದಾಗ ಅದರ ಉತ್ಪಾದನೆಯಿಂದ ಬರುವ ಅರಿವು ಗುರುವಾಗುವುದು. ಮನವು 
ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನು ಸದ್ದಳಕೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ 
ಲಿಂಗತತ ದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಂಸ್ವಾರ Be ಧನವು: ಜಾನೂಹಕಿದವ 
ದಿಂದಾಗಿ” ಯೋಗ್ಯ ವಿತರಣೆಯುಂಟಾಗಿ ಜಂಗಮ (ಸಮಾಜ)ದ ಏಳ್ಗೆಯ 
NSE 
ಹೀಗೆ ಜಾತಿ, ಕುಲ, ಮತ, ಧರ್ಮ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದೆ "ಇವ 
ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ' ಎಂದು ಎಲ್ಲರನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವ 
ಶರಣಸಂಕುಲದ ನಿರ್ಮಾಣವಾದುದು ಹೇಗೆ? ಒಬ್ಬನೇ ನಿರಾಕಾರ ದೇವರು, 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನೊಳಗೊ೦ಡ ಒ೦ದೇ ಸಾಕಾರ ಜಗತ್ತು ಹಾಗೂ ಮಾನವಕುಲ 
ವೊಂದೇ ಎಂದು ಸಾರುತ್ತ "ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ, ಇವನಾರವ' ಎಂದು 
ಬೇರ್ಪಡಿಸುವವರ ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡ ಧರ್ಮವನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಎಲ್ಲರನ್ನು ಒಳಗೊಳ್ಳುವ 
ಜೀವನ ವಿಧಾನವೊಂದರ ಮೂಲಕ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳ ಚಳವಳಿಯ ಧರ್ಮ 
ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ್ದು ಹೇಗೆ? ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯುವುದು ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಅತ್ಯವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಂಘಟನೆ 


ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡಿದವರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮೊದಲಿಗರು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದೇ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಸಂಘಟನೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. "ಜಗತ್ತಿನ ಇತಿಹಾಸವು ವರ್ಗಹೋರಾಟಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇ 
ಆಗಿದೆ” ಎ೦ದು 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ ಹೇಳಿದರು. ಕಾಯಕ 
ಜೀವಿಗಳು ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಸದಾ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಕಂಡುಕೊಂಡ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಯಾವ ಆರ್ಥಿಕ ಶಕ್ತಿಯೂ 
ಇಲ್ಲದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಆತ್ಮಸ್ಥೈರ್ಯದ ಮೇಲೆ ಹೊಸ ಸಮಾನತೆಯ 
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ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜೋಧಾರ್ಮಿಕ, 
ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಈ ಕಾಯಕಜಿಛುಗಳಡೆ ಯಾವುದೇ 
ಸ್ಥಾವವಿರಲಿಲ್ಲ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಿ ಡಾ. ಬಿ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ ಅವರು 
ಹೇಳುವಂತೆ "ಸಮಯವಿಲ್ಲ ನನಗೆ ನನ್ನ ಅರಿಯಲು. ಸದಾ RoE ದಣಿ 
ಗಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯಲು” ಎಂಬುದು ಅವರ ಜೀವನ ವಿಧಾನವಾಗಿತ್ತು ಆದರೆ 
ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಂಘರ್ಷದ ಕಿಡಿ ಸಿಡಿಯುತ್ತಲೇ ಇತ್ತು. ನಿರಂತರ ಶೋಷಣೆಯ 
ವಿರುದ್ದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಒಂದಾಗುವುದು. ಐತಿಹಾಸಿಕ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಾಗಿ 
ತ್ರೆಂಬುದು ಮ ನುಭಾವಿ ಬ್‌ ಅರಿವಾಗದೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಧ್ರ ನ ಡೆದ ಬಗೆ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 


ದುಡಿಯುವ ಜನರ ಮೊದಲ ಸಿದ್ದಾಂತ 


ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಶೂದರ ಮತ್ತು ಅತಿಶೂದರಾದ ಪಂಚಮರ 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಯಾವುದೇ ಬೆಲೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳು ಸವರ್ಣೀಯರ 
ಜೀವನವಿಧಾನಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ತರದಂಥ ಸ೦ಸ್ಕಾರಗಳೆನ್ನೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತವೆ. ಅವು 
ಮೇಲ್ನೋ! ಟಕ್ಕೆ ತ ಉದಾತ್ರವಾಗಿ ಸ ಹ ದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ . 
ಸ ಮ ಇವೆ. ಅಂತೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು 'ಏನಯ್ಯಾ 
ವಿಪ್ರರು ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯರು, ಇದೆಂತಯ್ಯಾ? ತಮಗೊಂದು ಬಟ್ಟೆ (ದಾರಿ) 
ಶಾಸ್ತಕ್ಕೊಂದು ು ಬಟ್ಟೆ ಎಂದು ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. ಮಡಿ ಲೇಸು ನಡೆ ಅಧಮವಾದಲ್ಲಿ 
ee ಹೊಲೆ” ಎಂದು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ರಕ್ತಗತವಾಗಿದ್ದ ತಾರತಮ್ಯಕ್ಕಿ ಕಾರಣವಾದ ವೈ ದಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕೈಯನ್ನು ಕಟುವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ "ವಿಪ್ರರು ಸ ನೋಡಾ ಸ 
| ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಿಡಮಿಡಿಗೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಶೋಷ ಣೆಯಿಲ್ಲದ 
ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶೋಷಿತರ ಬದುಕನ್ನು ಅರಿಯಲು ಎಲ್ಲ 
ರ್‌ ಇಸ್‌ ಜೂ ಸ ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರು CE Ed; ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳ ಅನುಭವದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ 
ಅನುಭಾವವೇ ಬಸವಾದ್ದೆ ತತವೆಂಬ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಈ ಅನುಭಾವವೇ ಶರಣರ 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮ, ತತ್ತ ವಸ್ತ್‌ ಮತ್ತು ದರ್ಶನ. ವೃದಿಕರ ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಶ್ರಮಸಿದ್ಧಾಂತದಿಂದ ಬಂದುದಲ್ಲ. ಆದರೆ ನ್ಯ ಜ್‌ ಜನಸಮುದಾಯದ 
ಕಾಯಕಗಳ ಮೂಲಕ ದಕ್ಕಿದ "ಅನುಭವದಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡದ್ದಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ ಜನರ ಅನುಭವದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಹೊಸ 
ಜಗತ್ತಿನ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಬಸವಾದ್ವೆ ತವು ವಿಶ್ವದ ದುಡಿಯುವ 
ಜನರ ಮೊದಲ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ಚೈತನ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ವಸ್ತುವಿಲ್ಲ. ಒಂದು ದಿನ ವಸ್ತು ತನ್ನ ರೂಪವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು 
ಮತ್ತೆ ನಿರಾಕಾರವಾದ ಚೈತನ್ಯವಾಗುವುದು. ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಚೈತನ್ಯಮಯವಾದ 
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ವಸ್ತುವಾಗಿದೆ. ಈ ವಸ್ತುವೇ ಸಕಲಜೀವರಾಶಿಯ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 
ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಯಾವುದೂ ಮೇಲಲ್ಲ, ಯಾವುದೂ 
ಕೀಳಲ್ಲ. ಮೇಲು ಕೀಳು ಎಂಬುವು ಮಾನವ ನಿರ್ಮಿತ. ಬಲಿಷ್ಠರ. ಶೋಷಣೆಯ 
ಬುದ್ಧಿಯಿಂದಾಗಿ ಇವನಾರವ ಇವನಾರವ ಎಂಬ ತಾರತಮ್ಯ ಭಾವ ಮೂಡಿದೆ. 
ಇದನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ ಇವ ನಮ್ಮವ, ಇವ ನಮ್ಮವ ಎಂಬ ಏಕೋಭಾವ 
ಮೂಡಿಸುತ್ತ ಸತ್ಯದ ದರ್ಶ ನ ಮಾಡಿಸುವುದೇ ಬಸವಾದ್ವೈತದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ಸಂಸತ್ತಿನ ಮೂಲ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಂಸತ್ತಿನ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸಿದ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ. 
ಮಹಿಳೆಯರೂ : ಸೇರಿದಂತೆ ದಲಿತ ಮೊದಲಾದ ವಿವಿಧ ಸಮಾಜಗಳ ಹಿನ್ನೇ ಲೆಯಿಂದ 
ಬಂದ ನಾಯಕರಾದ 770 ಅಮರಗಣ೦ಗಳ ಮೂಲಕ ಗತಿಗಳ 
ಎಂಬ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಿನ ಮೂಲಕ ಎಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ 
ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವದ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸಿದರು. ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು 
ಸೇರಿದಂತೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸಿದರು. 
ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಸಂವಿಧಾನದ ಕನಸು ಬೀಳದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಆಧುನಿಕ ಸಂವಿಧಾನಗಳಿಗೆ ಬೀಜಸ್ವರೂಪವಾದ೦ಥ ಅಂಶಗಳನ್ನು ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಜೊತೆಯಲ್ಲೇ ಒಳಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ಅರಿವಿನ ಮನೆ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಮಹಾಮನೆಗಳ ಸ್ಥಾಪನೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಅರಿವಿನ ಮನೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಯೋಗಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದರೆ ಮಹಾಮನೆ 
ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಯೋಗಕ್ಷೇಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿತ್ತು 
ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಸಂಘಟಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ತೆ ನಾಯಕರಾದರು. ಆದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮ ನಾಯಕತ್ವ 
ವನ್ನು ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿದರು. ರಾಜರುಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದೆ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ರಾಜ ಹೇಳಿದ್ದೇ 
ಅ೦ತಿಮವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಮೂಹ 
ನಾಯಕತ್ವದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಸಾಕಾರಗೊಳಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿಯ ವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ 
ಯಾವ ದಾರ್ಶನಿಕನಿಗೂ ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವದ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿರಲಿಲ್ಲ. ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪದ 770 ಅಮರಗಣ೦ಗಳೇ ಆ ಸಮೂಹ ನಾಯಕರು. ಇಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು 
ನಾಯಕರೆಲ್ಲ ವಿವಿಧ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ತರಗಳಿಂದ ಬಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ 
ಶರಣ ಶರಣೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಕೆಲವರು ಮೇಲಿನ ವರ್ಣಗಳವರು ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡು ಶರಣ ಶರಣೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಇವರೆಲ್ಲ ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪವೆ೦ಿಬ ಸಮಾಜೋಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಿನ ಸದಸ್ಯರಾಗಿದ್ದರು. ನಟುವರ 
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ಜನಾಂಗದಿಂದ ಬಂದ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಈ ಸಂಸತ್ತಿನ ಸಭಾಧ್ಯಕ್ಷ 
ರಾಗಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಸಂಸತ್ತಿನ ಪರಿಕಲನೆ ಮೂಡಿತು 

ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾರವ 
ಆಗುಹೋಗುಗಳ ಚರ್ಚೆಯಾಗುತಿತ್ತು ಶರಣರ ವಚನಗಳು 
ಮೂಸೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಯ್ದು ಹೊರಬರುತ್ತಿದ್ದವು. ಅಂದರೆ 770 ಅಮರಗಣಂಗಳ 
ಒಪ್ಪಿಗೆ ಪಡೆದು ಮಸೂದೆಗಳು ಕಾಯ್ದೆಗಳಾಗುವ ಹಾಗೆ ವಚನಗಳು ಹೊರಬರು 
ತಿದ್ದವು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ವಚನಗಳು “ವಚನ ಸಂವಿಧಾನ' ಎಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊ೦ಡವು. 

ಚಳವಳಿಗಳ ಜನಕ 

ಚಳವಳಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದೆ ಶರಣ ಸಂಕು ಲವನ್ನಾಗಲಿ, ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪವನ್ನಾಗಲಿ ಸ ಷ್ಟಿಸುವುದು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧಗಳ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಶರಣರ 
ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ ಚರವಳಯನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ರೂಪಿ ನಿದವರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. 
ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ಚಳವಳಿಗಳು ಶೋಷಣೆಯಿಲ್ಲದ 
ಬದುಕಿನ ಪರವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಕ್ರೌರ್ಯದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ 
ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುವಲ್ಲಿ ಚಳವಳಿಗಳು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಬಹು ಪರಿಣಾಮಕಾರಿ 
ಅಸ್ತಗಳಾಗಿವೆ. ವಚನ ಚಳವಳಿ ವಿಶ್ವದ ಮೊದಲ ಚಳ Ne ಚಳವಳಿಯ 
ಪ್ರಷ್ನೆಯಿಂದಾಗಿಯೆ ಶರಣರು ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ: ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ 
ತಲ್ಲೀನರಾದರು. ದಯೆಯ ಮೂಲಕ ಯುದ್ಧಗಳಿಲ್ಲದ ಜಗತ್ತಿನ ಕನಸುಗಾರರಾದರು. 
ವಚನ ಚಳವಳಿ ಎಂಬ ಈ ಸರ್ವೋದಯ "ಚಳವಳಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ 


ಇಡೀ ಕುಟುಂಬದ ಜೊತೆ ಅಕ್ಕನಾಗಮ್ಮ ಮತ್ತು ಸೋದರಳಿಯ ಚನ್ನ! ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರೂ ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದರು. 


ತುಳಿತಕೊ ಿಳಗಾದವರಿಗೆ ಶಿಕ್ಷ ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಯಸ್ಕರ, ಮಹಿಳೆಯರ, ದಲಿತರ, ಹಿ೦ದುಳಿದವರ 
ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ "ಶಿಕ್ಷಣದ ಹರಿಕಾರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಘಟನೆ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟ "ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಪ್ರಮುಖ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನಸಮುದಾಯ ಸಂಘಟಿತರಾಗುವಂಥ ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡಿದರು 
ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲದಂಥ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡಿದರು. 
ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ "ಅಕ್ಷರ ಕಲಿತ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಅವರು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನು ಅನುಭಾವದ 
ಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿಸಿದರು. "ಹದ ಮಣ್ಣಲ್ಲದೆ ಮಡಕೆಯಾಗಲಾರದು' ಎಂದು ಕುಂಬಾರ 
ಗು೦ಡಯ್ಯನವರ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಕೇತಲದೇವಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳ. ಮಡಕೆ ಮಾಡಲು ಮಣ್ಣನ್ನು 
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ಸೋಸಬೇಕು. ನೀರಲ್ಲಿ ಕಲಿಸಿಟ್ಟು ತುಳಿದು ತುಳಿದು ಹದ ಮಾಡಬೇಕು. ಈ 
ಕಲಸದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಕೇತಲದೇವಿ ಅನುಭಾವದ ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳ. ಪ್ರಕೃತಿದತ್ತವಾದ ಮನುಷ್ಯ ಸಂಸ್ಕಾರದ ಮೂಲಕ ಹದಗೊಂಡಾಗ 
ಅನುಭಾವ ತುಂಬಿದ 'ಘಟ'ವಾಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ 
ಅನುಭವವನ್ನು ಅನುಭಾವದ ಮಟ್ಟಕ್ಷೇರಿಸಿ ವಚನ ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಅನುಭವದ 
ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಅನುಭಾವದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಸಾಬೀತುಪಡಿಸಿದರು. ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಅನುಭಾವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಕಾರವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಮಾಜೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದರು. ಮಹಿಳೆಯರು, ದಲಿತರು, 
ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಎಶ್ಚದಲ್ಲಿ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ 
ಒ೦ದಾಗಿ ತಮ್ಮ ಸ್ವಂತಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಜಗತ್ತಿನ ದುಡಿಯುವ 
ವರ್ಗದ ಮೊದಲ ಸಾಹಿತ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದಕ 


1948 ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 10ರಂದು ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ಘೋಷಿಸಿದ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿನ 
ಎಲ್ಲ 30 ಅಂಶಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರತಿಪಾದನೆ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಸರ್ವೋದಯದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಧರಿಸಿದ ದಾಸೀಪುತ್ರರು, ವೇಶ್ಯಾಪುತ್ರರು ಮತ್ತು ರಾಜಪುತ್ರರು ಉಳಿದವರ 
ಹಾಗೆ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನಮಾನ ಮತ್ತು ಮರ್ಯಾದೆಗೆ ಯೋಗ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರಕಾರ ದಾಂಪತ್ಯದಿ೦ದ ಜನಿಸಿದ ಹಕ್ಕು ಮತ್ತು 
ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಜನಿಸಿದ ಮಗುವಿನ ಹಕ್ಕಿನಲ್ಲಿ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 
ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಎಲ್ಲ ಅಂಶಗಳೂ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿವೆ. 


ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಪರುಷಕಟ್ಟೆ 


ಶರಣಸಂಕುಲದೊಳಗೆ ವಿಶ್ವದ ಮೊದಲ ಸಾಮಾಜಿಕನಿಧಿಗೆ ಚಾಲನೆ ನೀಡಿದ 

ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಜೆಗಳ ಅಹವಾಲುಗಳನ್ನು 
ಆಲಿಸಲು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯದ ಪರುಷಕಟ್ಟೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಜನರು 
ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮುಟ್ಟಿದ್ದೆಲ್ಲ ಚಿನ್ನವಾಗಿಸುವ ಪರುಷಮಣಿ ಎಂದೇ ಭಾವಿಸಿದರು. 
ಅವರು ಅಹವಾಲು ಕೇಳುವುದಕ್ತಾಗಿ ಕೂಡುವ ಧರ್ಮದರ್ಶನ ಕಟ್ಟಿಗೆ ಪರುಷಕಟ್ಟೆ 
ಎಂದು ಕರೆದರು. ಜನರ ಆಶಯಗಳಿಗೆ ಧ್ವನಿಯಾಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ರಾಜ 
ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಜನರ ಕಷ್ಟಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸಿ ಮೂಲಭೂತ ಸೌಕರ್ಯಗಳನ್ನು 
ಒದಗಿಸುವ ಯೋಜನೆಗಳಿಗೆ ಚಾಲನೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
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ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಜನಕ 


“ಬಸವಣ್ಣನ ಉದರದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತ್ತು ಲಿ೦ಗ' ಎಂದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 
ೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಜನಕರು ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, 
ಸು ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಮುಂತಾದವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಲಿ೦ಗಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದವನ್ನು ಕಳೆದು ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ ಮತ್ತು ಸಮಸುಖದ 
ಅರವು ಮೂಡಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಇರುವಂಥದ್ದು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸ್ಪ; ಷಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಷ್ಣ ಜೂ) ಇ: ಸಮಕಳೆ, 


ಹ ುದನ್ನಕ್ಕ ಅಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪಶ್ಚಿ, ಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸದನದ ಆ ನಂಟುಭಕ್ತಿ ನಾಯಕ ನರಕ” ಎ೦ದು ಅಲ್ಲಗಳದು 
ಭಕ್ತಿಸಂಬಂಧದ ಮೂಲಕ ಸರ್ವ ಜಾತಿಮತಗಳ ಜನರನ್ನು ಅಕ್ಕ ಅಣ್ಣ, ಅಪ್ರ, 
ಅವ್ವ, ಅಮ್ಮ ತಾಯಿ, ತಂದೆ, ಬೊಪ್ಪ, ಅಜ್ಜ, ಮುತ್ತಜ್ಜ, "ಮುತ್ತಾತ. “ಅಯ್ಯ 
ಮುತ್ತಯ್ಯ ಮುಂತಾದ ರಕ್ತಸ೦ಬಂಧದ. ಶಬ್ದ ಮತು ಪದಗಳಿಗೆ ಭಕ್ತಸಂಬಂಧದ 
ಅರ್ಥ ಕೊಟ್ಟು ಇಡೀ ಮಾನವ ಸ ಮಾಜವನ್ನೇ ಮಹಾಮನೆಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ 
ನೋಡಿದ್ದಾರೆ. ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೂ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ 
ದಾಸೋಹದ ಪಂಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಾದ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತ ಅವರ ಜೊತೆ ಬದುಕಿದ್ದಾರೆ. 

ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಪ್ರ ಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಮೂಹ ಬದುಕಿಗೆ 
ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಿಜ್ಜಳನ. ಹಳೆಯ 'ರಾಜ್ಯವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದರೂ 
ನವಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾ ಣಕ್ಕಾಗಿ ನೌ 'ನಾಯಕತ್ತ ವಹಿಸಿಕೊರಿಡು 
ಅದ್ವಿತೀಯ ಮುತ್ಸದ್ದಿ ಎನಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಧಾನಿ ಸಮೇತ ಎಲ್ಲ ಪರಸೇವಕರು 
ಮತ್ತು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸರಿಸಮಾನರು ಎಂದು ಘೋಷಿಸಿದವರೇ ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರು. 


ಪ 


ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮ 


ಬಸವಧರ್ಮವು ಮೂಲತಃ ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ಚಳವಳಿಯಾಗಿ 
ರೂಪುಗೊಂಡು ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮವಾಯಿತು. ವಚನಧರ್ಮ, ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಧರ್ಮ, ಶರಣಧರ್ಮ, ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ ಮುಂತಾದ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಈ 
ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಕರೆಯಲಾಗಿದೆ. ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗ, ನರಕ, ಪುಣ್ಯ, 
ಪಾಪ, ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಮೋಕ್ಷ ಮತ್ತು ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ತಾಯಿಬೇರಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಗಳಿಲ್ಲ ದಯವೇ ಈ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ದೇವರು 
ದಯೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ. ದಯೆಯ ಮೂರ್ತಿ ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು, ದಯೆಗೆ 
ಗುಡಿ ಕಟ್ಟಲಿಕ್ಕಾಗದು. ದಯೆ ಎಂಬ ದೇವರಿಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಹವೇ ದೇವಾಲಯವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಮನುಷ್ಯರು ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮ 
ದಯಾಭಾವದಲ್ಲಿ ಈ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣಬಲ್ಲರು. 
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ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಆಚಾರವೇ ಸ್ವರ್ಗವಾಗಿದೆ. ಅನಾಚಾರವೇ ನರಕವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದಿ೦ದ ಮಾಡುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪುಣ್ಯವನ್ನೇ ಕೊಡು ತ್ತವೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯಕ್ಕೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾದ ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಪಾಪವನ್ನೇ ಕೊಡುತ್ತದೆ. ಅವೆಲ್ಲವುಗಳನ್ನು 
ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಅನುಭವಿಸುತ್ತೇವೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಪ ತ್ಯೇಕ ಸ್ಪರ್ಗ ನರಕಗಳಿಲ್ಲ. 
ಕೈಲ ಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕೈಲಾಸವನ್ನು ಬರಡುಭೂಮಿ ಎಂದು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ್ವ ಅಥವಾ ವಚನತತ್ತ್ವದ ಅರಿವೇ ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು. 
ಇಡುವ೦ಥದ್ದು ಸತ್ತು ಹುಟ್ಟುವ ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. 
ಇವ ಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆಗೆ ಇರುವುದೇ "ಲಿಂಗೈಕ್ಯ ಸ್ಥಿತಿ”. ಅದುವೇ ಮೋಕ್ಷ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸತ್ತ ಮೇಲಿನ ಮೋಕ್ಷಕ್ಕೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗೈಕ್ಕ 
ತಿಯನ್ನು ತಲುಪಿದ ಮೇಲೆ ಪುನರ್ಜನ್ನದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೆ ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಶರಣರು 
ತ್ತ ಮೇಲಿನ ಪು ಪುನರ್ಜನ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳದಿದ್ದಾರೆ. 
ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇರುವುದು ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾ೦ತ. ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ 
ತಾಯಿಯಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಇಲ್ಲಿ ಯಾವ ಬೆಲೆಯೂ ಇಲ್ಲ. "ಕೂಡಲಸಂಗಮ 
ದೇವರ ಮನಮುಟಿ ಪೂಜಿ ಜಿಸಿ ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆ ಅದೇತಕೊ' 


ಆ 
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ಮಧ್ಯದಿ೦ದಲೇ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳ ನೊಳ್ಳುವ ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣ 


2123 


ನವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ದೇವರು ದಯೆಯ ರೂಪದಲಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಬಸವಧರ್ಮ 
ದಲ್ಲಿ ಮಂದಿರ, ಮೂರ್ತಿ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ಇಲ್ಲ. ಮಠೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಇಲ್ಲ. ಸ್ವಾಮಿಗಳಿಲ್ಲ. 


ಪರ್ಯಾಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥಯನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. 
ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಗೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ, ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗಕ್ಕೆ 
ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಅನುಭವ ಮಂಟಪ, 
ಮಠಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಮಹಾಮನೆ, ಸ್ವಾಮಿಗೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ತತ್ತ್ವಜ೦ಗವ, 
ಕಮ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಕಾಯಕಸಿದ್ದಾಂತ. ಜಾತಿಭೇದ ೫ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಹಾ ಜಾ? ಜಾತಿಸಂಕರ ಸಮಾಜ ಮುಂತಾದವು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರ 
ಪರ್ಯಾಯ ವ್ಯವಸ್ಥಯ ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. 
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ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತವು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ತಾಯಿಬೇರಾಗಿದೆ. ವರ್ಣ-ಜಾತಿ, 

ೀಲು-ಕೀಳು, ಕಷ್ಟ-ಸುಖ, ಸ ದೈವ- ದ ಹಣ್ಣು-ಗ೦ಡು ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲದರ 
ನಿರ್ಧಾರ ಮಾಡುವುದು ಕಮ ರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತವೇ ಆಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಆಗುಹೋಗು 
ಗಳಿಗೆಲ್ಲ ಅದೇ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಭ್ರಮಯನ್ನು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ 


ಮಾನವರ ಮನೋಭೂಮಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಿತ್ತಲಾಗಿದೆ. 

ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ದುರ್ಬಲಗೊಳಿಸುವ ಪಂಚಾಂಗ, ಶನಿಕಾಟ ಮತ್ತು 
ಮೂಡನಂಬಿಕೆಗಳ ನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಪ್ರಬಲವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದರು. 

“ಇಪ್ಪತ್ತು ನ ನಾಲ್ಕು ತಿಧಿಯಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ. 

ಗಹಣ ಸಂಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ, 

ಏಕಾದಶಿ ವ್ಯತೀಪಾತದಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ. 

ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಶಿವಪಥವನರಿದಂಗೆ 

ಹೋಮ ನೇಮ ಜಪ ತಪದಿಂದ ವೆಗ್ಗಳ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ನಿಮ್ಮ ಮಾಣದೆ ನೆನೆವಂಗೆ.” 

ಸದಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನ್ನು ನೆನೆಯುವುದು ತಿಥಿ, ಗಹಣ, ಸಂಕ್ರಾಂತಿ, 
ಏಕಾದಶಿ, ಸೂರ್ಯ-ಚಂದ್ರ ಯೋಗ, ಹೋಮ, ನೇಮ, ಜಪ ಮತ್ತು ತಪಕ್ಕಿಂತ 
ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


L 


ಪರಿಸರವಾದಿ 
“ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
“ಮರ ಗಿಡು ಬಳ್ಳಿ ಧಾನ್ಯಂಗಳ ಬೆಳಸೆಲ್ಲವ ತರಿತರಿದು 
ಪ್ರಾಣವ ಕೊಂದುಂಡು, ಶರೀರ ಹೊರೆವ ದೋಷಕ್ಕೆ 
ನ್ನಾವುದು ವಿಧಿಯಯ್ಯಾ? 
ಒ೦ದಿ೦ದ್ರಿಯ ಮೊದಲಾಗಿ ಐದಿಂದ್ರಿಯ ಕಡೆಯಾದ 
ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ. 
ಅದು ಕಾರಣ, 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಲಿಂಗಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಡು 
ನಿರ್ದೋಷಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕಿದರು.” 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಸಸ್ಯಗಳಿಗೂ ಜೀವವಿದೆ ಎಂದು 
ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಸ್ಯಾಹಾರ ಸೇವನೆ ಕೂಡ ಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಅ೦ಟಿಸಿಕೊಂಡೇ 
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ಇದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಆಹಾರವನ್ನು ಲಿಂಗಕ್ಕರ್ಪಿಸಿ ಪ್ರಸಾದವ ಕೊಂಡು 
ನಿರ್ದೋಷಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕಿದರು. 

ಅರ್ಥವಿಜ್ಞಾನಿ, ಸಮಾಜವಿಜ್ಞಾನ, ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಿ, ಭಾಷಾವಿಜ್ಞಾನಿ, ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ, 
ಮಹಾನ್‌ ಆಡಳಿತಗಾರ ಮತ್ತು ಸಮಗ್ರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಜನಕರಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಆತ್ತವಿಶಾಸ ಮತು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದರು. ದಂಡರೂಪಿ ಸುಲಿಗೆಯ 


೬ ವ Bf ಪ್‌) 


ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು ಮನ ಪರಿವರ್ತನೆಯ ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪದ ದಾರಿ 


ಇ 


ತೋರಿಸಿದರು. 

ಅರಿವಿನ ಮೂಲಕ ಆತ್ಮವು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಜೊತೆ ಸಂಪರ್ಕ ಹೊಂದು 
ವಂತೆ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಒಳ ಮತ್ತು ಹೊರ ಜಗತ್ತಿನ ಮಧ್ಯೆ ಸಂಬಂಧ 
ಕಲ್ಪಿಸಿದರು. ಒಳಗಿನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಕರ್ತವ್ಯಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಮೂಡಿಸಿದರು. ಕಳವರ್ಗೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದರ 
ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗಸೂಚಿಯಾದರು. 

ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವ ಅಳಿದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಉದಯವಾಗುವುದರ ಕನಸು ಕ೦ಡರು. 


ಯುಗದ ಉತ್ಸಾಹವಾಗಿ ಜನಸಮುದಾಯದ ಏಳ್ಗಗಾಗಿ ಅಹರ್ನಿಶಿ ದುಡಿದರು. 
ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠರಿ 
© 


“ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿ; ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರ ನಾನಲ್ಲ. 

ಲೋಕವಿರೋಧಿ; ಶರಣನಾರಿಗ೦ಜುವನಲ್ಲ. 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ರಾಜತೇಜದಲ್ಲಿಪ್ಪನಾಗಿ.' 

ಬಾಗಿದ ಶಿರ ಮುಗಿದ ಕೈಯೊಂದಿಗೆ ಸದುವಿನಯದಿಂದ ಬದುಕಿದ ಬಸವಣ್ಣ 
ನವರು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಕವಾಗಿ ಬಂದ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದೇ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿಯಾದ ಶರಣ 
ಯಾರಿಗೂ ಅಂಜುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 

ಈ ಧೈರ್ಯ ಸುಮ್ಮನೆ ಬಂದುದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಳಗೊಳ್ಳುವ “ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಮದೇವ' ಎಂಬ ಸಿದ್ದಾಂತ ಅವರ ಮುಂದೆ ಇತ್ತು ಆ ಸಿದ್ದಾಂತದ 
ಮಹಾತೇಜದಲ್ಲಿ ಅವರಿದ್ದರು. ಅಂದರೆ ಸಮತ್ತದ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ನಿಲವು ಅವರನ್ನು 
ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ವೀರಪುರುಷನನ್ನಾಗಿಸಿತ್ತು. 


ಅಹಂಕಾರ ಮರ್ದನ 


ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ ತತ್ತ್ವದೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣನವರು ಅಹಂಕಾರ ಮರ್ದನ 
ಮಾಡಿದರು. ಅಹಂಕಾರವು ಎಲ್ಲ ಭೌತಿಕ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ಮತ್ತು ಮನೋರೋಗಗಳ 
ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಜೀವ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿನ ಅವಿರತ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ತೋರಿಸುವ 


ಹ 


ಈ) 
RE) 
ಜ 


A> ಅಹಿಂದ ಏಕೆ? 


ಮೂಲಕ ದಯಾಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಸಹನಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುತ್ತ ಮಾನವರನ್ನು 
ಅಹಂಕಾರ ಭಾವದಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ಅವರೆಲ್ಲ ಶಾಸಕನ ದೇವರಿಗೆ 
ಶರಣಾಗುವಂಥ ಸಿದ್ದಾಂತವನ್ನು `ಕೂಪಿಸಿದರು. ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲ ಒಂದಾಗಿ 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸ ಹ ತಪು ಸಹ ಹಾಗೆ ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸಿದರು. 


ವಕಿತ ವಿಕಸನ 
ದ 
ಾನವರನು. ವಿಚಾರವಾದಕೆಳೆದು ಅವರ ವಕಿತ ವಿಕಸನಗೊಳಿಸುವದೇ 


ಮಾ ಪೆತ್ತ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗು -esi ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಜಾತಿ, ವರ್ಣಗಳ 
ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ತೆಗೆದುಹಾಕಿ ಅವೆರಿಗೆ aes ಗಳಿಗೆ ಜಾತಿ ಮತು ಅಸಶ್ರ 
ಮೂಲಕ ಹಾಕಿದ್ದ ನಿಗೂಢ ಆರ್ಥಿಕ ದಿಗ್ಗಂಧನವನ್ನು ಕಿತ್ತೆಸೆದು ಮಾನವರ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಎಕಸನಕ್ಕೆ ದಾರಿ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟವರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಮ ಮನುವಾದಿ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಟಕ ಸೇರಿದ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ 
ತಮ್ಮ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಗುತ ಬ ಜು ದೇವರಿಗಿ೦ತಲೂ 


ಕು ಸಸ ಇ 
ಹೆಚಿನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನ ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. “ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ 


ಬ 


ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ನೋಡಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವ 


ನಾರತೀಯ ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ 
ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಪಾತ್ರ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ ಸ್ತರಗಳಿಂದ 
ಬ೦ದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ವಿವಿಧ ಸ ಬಟು ಅ೦ಟಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಶೂದರು 
ಮತ್ತು ಪಂಚಮರಾದ ಅವರಿಗೆ ಆ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇ ಶವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರೆಲ್ಲ 
ಅಲ್ಲಿ `ಬಿಟ್ಟಿಕೂಲಿಗಳಾಗಿ ದುಡಿಯಬೇಕಾಗಿತ್ತು ರೈತಾಪಿ "ಜನರು ಆಹಾರಧಾನ್ಯಗಳನ್ನು 
ಕೊಡಬೇಕಿತ್ತು. ॥ ಗಾಣಿಗರು ಎಣ್ಣೆ ಕೊಡಬೇಕಿತ್ತು ಹೀಗೆ ಸುಲಿಗೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ನಡೆದಿತ್ತು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸವರ್ಣೀಯರ ಸುಖಕ್ಕಾಗಿ ಜೀವ ತೇಯಬೇಕಿತ್ತು 
ಇಂಥ ಪ ಪ್ರಸಂಗದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಮಂದಿರಗಳಿಂದ ಹೊರ ತರುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಆದ ಹೊಸ 
ದೇವಸಂಕೇತದ ಸೃಷ್ಟಿಯ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಯಿತು. ಇಂಥ ಐತಿಹಾಸಿಕ ತಿರುವಿನ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ಮೂರ್ತಿ ಮಂದಿರಗಳ ಹಂಗಿಲ್ಲದ 
ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಗಾಗಿ ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಹೇಳಿ ಮಾಡಿಸಿದಂತಿದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ತಾವು ಹಿಂದೆ ಆರಾಧಿಸುತ್ತಿದ್ದ ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲೇ 
ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡರು. ಹಾಗೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರ "ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ 
ಹಲವು' ಎ೦ಬ ಎಚ್ಚರ ಅವರಿಗಿತ್ತು ಇದೊಂದೇ ಲಿಂಗಾಯತರ ಪೂಜಾರ್ಹ 
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ವಸ್ತು. ಈ ಇಷ್ಪಲಿ೦ಗ ಅನೇಕ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿ 
ಗಳು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಅಂತಃಶಕ್ತಿಯೆಂಬ ಮಹಾಘನದೊಡನೆ ಒಂದಾಗುವ ಕ್ರಮ ಗೊತಾಯಿತು. ಇಂಥ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದ ಅವರು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರಾದರು. ತಾವು ಏಕಾತ್ಮ ತಮ್ಮೊಳಗಿರುವಾತ 
ಪರಮಾತ್ಮ ತಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಇರುವುದು ಸಕಲಜೀವಾತ್ನರಿಂದ ಕೂಡಿದ ಲೋಕಾತ್ಮ 
ಏಕಾತ್ಮವು ತನ್ನ ಮುಂದಿರುವ ಲೋಕಾತ್ಮದ ಜೊತೆ ಒಂದಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ತನ್ನೊಳಗಿನ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಜೊತೆ ಕೂಡಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅಂದರೆ ಮಾನವರು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರೊಂದಿಗೆ ' 
ತನುಮನಧನದೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ 
ಒಂದಾಗಬಲ್ಲರು. ಇದುವೆ ಲಿ೦ಗಾ೦ಗಸಾಮರಸ್ಯ. 


ವಿಮೋಚನೆಯ ಮಾರ್ಗ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆಂತರಿಕ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಶುಚಿತ್ವಕ್ಕಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಅರಿವು 
ಕೊಟ್ಟರೆ. ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸರ್ವರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸಮಾಜವೆಂಬ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಲಿಂಗವಂತರು ಕಾಯಕದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ, ಪ್ರಸಾದ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುವುದೇ ಜ೦ಗಮಲಿಂಗಪೂಜೆ. 
ಹೀಗೆ ಬದುಕುವುದರಿಂದ ಯಾರೂ ಉಪವಾಸದಿಂದ ನರಳುವುದಿಲ್ಲ. ಜಾತಿ 
ಯಿಂದಾಗಿ ಕಡೆಗಣನೆಗೆ ಒಳಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಬಡವ-ಬಲ್ಲಿದ ಎಂಬ ಭೇದ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. | 

ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಿಂದಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿ ಆಗುವ ಅವಮಾನ 
ತಪ್ಪಿತು. ಮಂದಿರಗಳಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟಿಕೂಲಿ ಮಾಡುವುದು ತಪ್ಪಿತು. ರೈತಾಪಿ ಜನರು 
ಆಹಾರ ಧಾನ್ನಗಳನ್ನು ಬಿಟಿಯಾಗಿ ಕೊಡುವುದು ತಪಿತು. ಗಾಣಿಗರು ಎಣ್ಣೆ 


ಕೊಡುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿದರು. ದೇವರಿಗೆ ಹರಕೆ ಹೊರುವುದರ ಮೂಲಕ ಜೀವನವಿಡಿ 
ಉಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು ನಿಂತಿತು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಗೆ ಯಾವುದೇ 
ಖರ್ಚು ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಪೂಜಾರಿಗಳು, ಮಾಂತ್ರಿಕರು, 
ಭವಿಷ್ಯಗಾರರು ಮತ್ತು ಇತರೆ ಮೂಢ ನಂಬಿಕೆ ಹಬ್ಬಿಸುವವರು ಮೋಸ ಮಾಡುವುದು 
ನಿಂತಿತು. ಹೀಗಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಆರ್ಥಿಕ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಗಮನಾರ್ಹ 
ಸುಧಾರಣೆಯಾಯಿತು. "ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರು೦ಟು ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎಂಬ 
ಹೊಸ ವಾತಾವರಣದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕ 
ವಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ. 


ಧಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಥಿಕವಾಗಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿ 
ಹೊಸ ಜೀವನವಿಧಾನಕ್ಕೆ ನಾ೦ದಿಹಾಡಿತು. 


ಬುಡು ಯಾದ 
ಹಂ ನೆದಂದಿಸರಡಡಲ. ಬರಿತ; ಜಂರದಥಡಿಂದಟ 10ತೆ 
ಗ ಆರಿ ಬಧ್ಗಿಟ್‌ಜವಟ ಅರಿದ Mbanbe ಗಿಂದಂಯಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸಕ .ಫಿದಿಭಯಣ 


ಜರಡದಾಟ ಇಂಗಿ. ರಿಕಾ ೪ಇಬಾಡ 29 ಗ6ದವಯಗಂಡಿಫೀಯ 
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ಗ - ವಗ ಕಿ: ಹದಿ: MTSE. po] ಳಿ 
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ಎಹ್‌ 


A ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ 
ಇದೆ ತತ್ತ ಲಿಂಗಾಯತರ ಹಕಕ 


wos ಹ ಗ ಹ್‌ 


ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಿಖ್ಜ್ಬರ 
ಮಧ್ಯೆ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು 
ಹುಡುಕಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ಗುಲಾಬಿ ನಗುವಾಗಲೆಲ್ಲಾ 
ಮುಳ್ಳುಗಳು ತಾಗದಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ಶಾಂತಿಯೆ ಎಡಬಿಡದೆ 
ಎಲ್ಲೆಡೆ ಗಸ್ತು ತಿರುಗು ಎಂದು 
ಬೇಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ಧರ್ಮಗಳ ಹೆಸರಲ್ಲಿ 
ಧ್ವಂಸ ಮಾಡುವ ರಾಕ್ಷಸರನ್ನು 
ವಿಚಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ಜಾತಿಗಳ ಕುರುಹು ಕಳಕೊಂಡು 
ಅರಿವಿನಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಎಂದು 
ತೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 


ದ್ವೇಷದ ದಳ್ಳುರಿಯಲ್ಲೂ 
ಪ್ರೀತಿಯೊಡನೆ ಮಾತ್ರ 
ರಾಜಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. 
-ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 


ಬ ಭಾರತೀ ಪ್ರಕಾಶನ 
) ಸರಸ್ವತಿಪುರಂ, ಮೈಸೂರು -570 009 


